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'भूदान यज्ञ ' कि ओ केन' पुस्तक का यह हिंदी 
सस्करण पाठको के समक्ष उपस्थित करते हुए हमे प्रसन्नता 
हो रही है। विनोवाजी ने इसे पढकर लेखक श्रीचारुवाबू 
को लिखा था कि “आपने हमारे आन्ढोलन के बुनियादी 
विचारो का वहुत ही अच्छे ढग से विवरण किया है । 
पुस्तक मुझे सवोगपरिपूर्ण मालूम हुई ।? 

भारत की अन्य भाषाओं में भी इस पुरुतक के 
अनुवाद हो रहे है। विनोवाजी के गब्ठो में हम भी आजा 
करते है कि जो यह पुस्तक लेगा, उसके हृदय से दान- 
धारा नित्य वहती रहेगी ।' 


कट कक, 
अर्याक ९३.८; पंप. अकयक, 


उत्तर भारत ले गये । दक्षिण भारत में और भी कई ज्ञानी, भक्त और सत 
पुरुषों ने जन्म ग्रहण किया था एवं उन्होने भी सम्पूर्ण भारत मे भक्ति-मार्ग 
का प्रचार किया था। परिणामस्वरूप, वैचारिक दुष्टि से उत्तर भारत और 
दक्षिण भारत एक ही राप्ट्र में परिणत हो गये। यद्धपि भारत के विभिन्न 
क्षेत्रों में सब मिलाकर अनेक राज्य थे, तथापि विचारबारा की दृष्टि से कब्मीर 
से लेकर कन्याकुमारी तक एक ही राज्य फैला था । 

“इसके बाद मुसलमान लोग वाहर से आये । वे अपने साथ एक नयी 
सस्क्ृति ले आये। इसलाम धर्म सवको समान मानता था । उपनिपद्‌ आदि 
से समानता की वात थी अवश्य, किन्तु हमारी सामाजिक व्यवस्था में या 
सामाजिक आचरण में इसका लेशमात्र भी नहीं था, वल्कि इससे हटी 
स्थिति थी । यह समाज-व्यवस्था असाम्यमूलक जातिभेद-प्रधान थी । 
इसीलिए मुसलमानों की सस्क्ृति के साथ यहाँ की सस्क्ृति का संघर्ष 
आरम्भ हुआ । मुसलमान छोग अपनी सस्क्ृति के विकास के लिए हिसा और 
प्रेम, दोनो ही मार्यो का अनुसरण करते थे, ऐसा प्रतीत होता है । ये 
दोनो ही मार्ग दो धाराओं के समान एक साथ चले। गजनी, औरमगजेव आदि 
ने हिंसा-पथ अपनाया भौर दूसरी ओर, अकवर, कबीर आदि ने प्रेम-पय । 
मुसलमानों ने तलवार के वलरू पर इस देश पर विजय पायी थी, अथवा इस 
देश के निवासी युद्ध में पराजित हुए थे, यह बात कोई नहीं बता सकता। 
किन्तु, युद्ध हुआ था, यह वात सत्य है। परन्तु, उससे पहले मुसलिम सतो ने 
इस देथ में आकर इसलाम की समतामूछक वाणी को ग्राम-ग्राम में पहुँचा 
दिया था। इस जातिभेदवाले देश के छोग उन लोगो के प्रचार से खूब 
प्रभावित हुए थे। इस प्रकार ये दो सस्कृतियाँ एक-दूसरे के निकट जाबी । इसके 
वाद इस देश में अनेक भक्‍त उत्पन्न हुए। उन छोगो ने जातिभेद के विरुद्ध 
प्रचार किया और एक ही परमेश्वर की उपासना पर विशेेप वर दिया । 
इससे इसलाम को छाभ पहुँचा, इसमें सन्देह नहीं। आर्य संस्कृति और द्रविद 
सस्क्ृति का जो सम्मिश्रण हुआ था, उसमें इसलामी सस्क्ृति भी जुड गयी । 

“इस प्रकार भारत में जो सस्कृति वन गयी थी, उसमे विज्ञान का 
अभाव था। भारत में एक समय विज्ञान बहुत प्रगति कर चुका था सही, 


“ताठ- 


क्ल्लि मध्यवर्तों काल मे उसका 
नये वैज्ञानिक आविम्कार होने 
यरो ँ 


अभाव रहा। ठीक इसी समय यरोप में नये- 
से वहाँ घानद्ार वेनानिक प्रगति हुई और तव 
गपियन लोग यहाँ आ पहुँचे। भारत अग्रेजो की परतन्त्रता की वेडियो 
वीच सवर्य चछता रहा । सवर्प के माध्यम से ही 
सम्निश्रण की क्रिया आरम्म हुई। इस मिश्रण के फलस्वरूप एक नयी सस्कृति 
उत्पन्न हुई है सामूहिक बहिसा। पहले अहिंसा का प्रयोग दो व्यक्तियों 
के बीच तक सीमित था। सामुदायिक क्षेत्र में अहिंसा का प्रयोग नहीं हो पाता 
था, क्योकि विज्ञान की प्रगति के छिए आज मानव-समाज एक-दूसरे के साथ 
जिस प्रकार सम्बन्ध स्थापित कर रहा है, पहले वैसा सम्भव नही था । आज 
जहाँ कही भी सबर्य होता है या सम्बन्ध स्थापित होता है, से यामाजिक 
रूप प्राप्त हो जाता है। इसीलिए विजान की प्रयति के फछस्वहूप कोई आदोलन 
आज किसी एक देग तक सीमित नही रह पाता। वह विव्वव्यापी आदोलन 
में परिणत हो जाता हैं] जाज एक राष्ट्र का दूसरे राप्ट्र के साथ या एक 
समाज का दूसरे समाज के साथ सम्पर्क भी स्थापित हो रहा है जौर सबर्प 
भी चढ़ रहा है।” #% 

अप्रेज भारत को केवल पराबीन करके ही गात नहीं हो गये, वल्कि 
ने उसे पुर्णत निज्स्त्र कर दिया। इसके वाद भारत मे जाग्रति पैदा 
आर स्वाबीनता-प्राप्ति की लाला जगी। किन्तु, प्रचलित उपाय से, 
अर्थात्‌ हिसा के द्वारा स्वावीनता-प्राप्ति की स्थिति नहीं रह गयी थी। हिंसा 
द्वारा स्वावीनता प्राप्त करने की जो भी चेप्टाएँ हुईं, वे पूर्णत जसफछ सिद्ध 


4 


हुईं। हृदय में स्वाबीनता के लिए तीन्न आकाक्षा थी और वाहर था असफलता 

ओर निराशा का घोर बन्वकार। भारत की अन्तरात्मा किसी सफल मार्ग 
की खोज में छग गयीं। परिस्थिति की आवश्यकता में भारत के अव्यात्म 
ओऔर पाच्चात्य विज्ञान के सथोग से, सामुदायिक अहिंसा को जन्म दिया। युग 
की माँग पर, जब इस प्रकार के किसी आत्मिक गुण के विकास की स्थिति 


पैदा होती है, तव एक युग-पुरुष के माव्यम से उस गुण का विकास और 
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+ विनोवा 


ब्न्खाठन- 


अचार होता है। सामूहिक अहिंसा के विकास और प्रचार के लिए युग-पुरुष 
आविर्भूत हुए--महात्मा गावी । 

सामूहिक अहिंसा के प्रयोग के फलस्वरूप हमने राजनीतिक क्षेत्र में 
स्वाधीनता प्राप्त की । अहिंसा जीवन का एक आध्यात्मिक विचार है। 
आत्मा की एकता, अर्थात्‌ सब किसीमे एक ही आत्मा विराजमान है, इस 
वात का विश्वास ही अहिंसा के सिद्धान्त का मूल है। वह जीवन के मूल मे 
प्रवेश करती है। जीवन के मूल में प्रविष्ट हो जाने के वाद जीवन के सभी 
क्षेत्रो में उसका प्रयोग न हो, ऐसा सम्भव नही है। इसीलिए आज भारत मे 
आशिक, सामाजिक आदि, जीवन के सभी क्षेत्रो में सामूहिक अहिसा-सिद्धान्त 
के प्रसार और विकास के प्रयत्व चल रहे है। भारत की जो स्थिति आज है, 
उसमे उसीकी आवश्यकता है। सामुदायिक अहिंसा की' चरम परिणति हे, 
सर्वदिय-सिद्धान्त मे । वही चरम और परम घ्येय है । 

“अब भारत और पर्चिम की बारी आ गयी है। भारत एक नवीन 
संस्कृति, नवीन विचारधारा, अर्थात्‌ सामूहिक अहिंसा, पश्चिमी जग्रतू मे 
'पहुँचायेगा। मनु ने कहा है : स्व स्व चरित्र रिक्षेरनू, पृथिव्या सर्वमाववा “-- 
पृथ्वी के सभी छोय चरित्र की शिक्षा भारत के श्रेष्ठ व्यक्तियों से ग्रहण करेगे ।! 
मनु की यह भविष्यवाणी महात्मा गावी के आविर्भाव से सत्य सिद्ध हो गयी है। 

आत्मनान और विज्ञान के सयोग से जो परिणाम प्रकट हुआ है, उसका 
आलोक भारत के माध्यम से सम्पूण विद्व मे विकीण होगा--यही परमेग्वर 
की इच्छा है।” ॥६ इसके.लक्षण भी देखन मे आ रहे ह। भारत की ओर से 
आति-स्थापना की वाणी कोरिया पहुँची और वहाँ युद्ध वद हो गया। भारत 
ईरवर की इच्छा सम्पूर्ण रूप से पूरी कर सकेगा क्या ? सामूहिक अहिसा के 
पृण विकास के लिए जिस त्याग और एकात तथा अक्छात तपस्या की आवश्य- 
कता है, भारत यदि उसे पूरा कंर सकेगा, तो वह इस युग से सम्पूर्ण विध्य 
को आछोक-दान करने में समर्थ होगा। 
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अनुकऋम 
विपय 

भूदान-यज्ञ क्या हे ? 

भूदान-यज्ञ की सफलता में आगका 
यह विनोवा कौन हे ? 

काचन-मुक्ति-योग 

सर्वोदिय-दर्गन और सर्वोदिय-समाज की स्थापता 
विनोवाजी की तेलगाना-यात्रा 

भूदान-यज्ञ का जन्म 

भूदान-यज्ञ का क्रमिक विकास 

भूदान-यज्ञ के पाँच सोपान 

बापू जैसा ही दृष्य 

सम्पूर्ण ग्रामदान या भूमि का ग्रामीकरण 
प्रेम और आत्मत्याग-भाव का विकास 
भारत में आत्मनान का विकास 

ऋन्ति की अभिव्यवित के क्रम 
भूदान-यज्र का मूल तत्त्व 
सर्वोदिय-प्रेमियों के कर्तव्य 
राष्ट्ररनायको को करुण अवस्था 

दट-निरपेक्ष जनगक्ति 

समस्या के समावान में कानून का स्थान 
भारत की दरिद्रता का मूल ओर वर्तमान विग्व-परिस्थिति 
भारत की भूमि और उस पर जन-सस्या का दवाव 
भारतवासियों की जीविका 

दरिद्र को भूमि चाहिए 

वेकारी की समस्या और उसका स्वरूप 

गरीबी की समस्या के समावान के उपाय 
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णजु३े 


विपय 


सत्ता-विभाजन 

भूदान-यज्ञ--प्रेम का मार्ग 

भूमि-समस्या के समाधान में अहिसा के मार्ग का विचार 
हिसात्मक मार्ग का विचार 

भूमि का प्रब्न जसी तक क्यो नहीं उठा ? 
दान शब्द पर आपत्ति 

'भूदान-यज्ञ' में यज्ञ' बब्द का अर्थ और उद्देग्य 
तप 

प्रजासूय-यज्ञ 

भू-कुर्बानी 

विना समझे दान देने का निषेध 

घनिकों की आन्तरिकता का प्रश्न 

धनी लोगो की प्रतिष्ठा-वृद्धि का प्रइत 
वामन-अवतार 

भूमिहीन गरीब धनी का छठा पुत्र 

धनी निमित्तमात्र बने 

धनी लोगो की सम्मान-रक्षा का प्रश्न 
भय-युक्‍त दाच 

धनी का हृदय-परिवतेन 

कौन कितना दान देगा ? 

गरीब भूमि-दान क्यों दे ? - 
आन्दोलन में गरीब का कर्तेव्य 

साम्यवाद और भूदान-यन्ष 

कम्युनिस्टो के अभियोगो का खण्डच 
सास्ययोग 

जाम्यवाद और साम्ययोग 

सख्य भवित का युग 

साम्य का स्वरूप 
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द्गी 
श्छ 
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>ग्यारह- 


विपय 


ब्मशान की यगान्ति 

असफलता की प्रत्तिक्रिया 

उप्र सत्याग्रह 

सौम्य, सौम्यतर और सौम्यतम सत्याग्रह 

सत्याग्रह-भास्त्र मे सग्ोधन 

एकाग्रता और आत्मविध्वास 

सम्पत्ति-दान-यजञ 

श्रमदान-यञ्ञ 

प्रेम और वुद्धिदान-यज्ञ 

जीवन-दान 

पष्ठाश दान का रहस्य 

भूमि-वितरण 

भूमि का खडीकरण 

खडित भूमि का उत्पादन 

अधिकतम सीमा-निर्धारण का प्ररत 

कृषि सर्वोत्तम श्रम और श्रेप्ठ आजीविका 

सभी भूमि पाने के अधिकारी 

जनसस्या-वृद्धि और खाद्योत्पादन 
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&. ट 
भूदान-यज्ञ क्या है ? 


यज--इस गव्द से हम सब लोग परिचित है। 'यज' क्या है---यह 
हम सब न्यूनाधिक जानते है। यज' एक प्रकार की पूजा-पद्धति को कहते 
हैं। बजति यजते विप्ण सुधी पुजयतीत्यर्थ / अश्वमेब'-यज्ञ की 
बात हम लोग जानते है। 'राजसु्य-यज्ञ से भी हम छोग परिचित है। गीता 
के चतुर्थ अध्याय में द्रव्य-यज्ञ, तपो-यज्ञ, योग-यज्ञ, ज्ञान-यज्ञ इत्यादि यज्ञों का 
उल्लेख ह। गरुढ-पुराण, श्रौतसूत्र आदि ग्रन्थों मे ब्रह्म-यज्ञ, पितृ-यज्ञ, देव-यज्ञ, 
नृ-यज्ञ, महात्रत, सर्वतोमुस, पौण्डरीक, अभिजित, विश्वजितू, आगिरस 
इत्यादि अनेक प्रकार के यज्नों का उत्लेख ओर वर्णन है। किन्तु भूदान-यज्ञ' 
का उल्लेख कही नहीं हे । बह नवीन णव्द और नवीन यज्ञ हे ।” नवीन' झब्द 
को लेकर हमारे मन में शका नहीं उठनी चाहिए, क्योकि युगान्तरकारी 
शब्द-रचना से सठ लोग पूर्णत परिचित हैँ। 'दरिद्रनारायण” और ब“न्‍्दे 
मातरम्‌---इन दोनो शब्दों के ख़प्टा बगाल के दो महान्‌ पनीषी थे। स्वामी 
विवेकानद ने दरिद्रनारायण' शब्द की रचना की और इस दब्द ने धर्म और 
समाज-सेदा के क्षेत्र मे युगान्तर उत्पन्न किया । बन्दे मातरम्‌” जब्द के स्रष्टा 
और द्रप्टा थे ऋषि वद्धिमचन्द्र । भारत की राष्ट्रीयता के उन्मेप और भारतीय 
स्वाधीनता-सग्राम के इतिहास में इस शब्दरूपी मत्र का क्या स्थान हं, यह सब 
लोग जानते है। भूदान-यत्र' शब्द भी भारत से आथिक और सामाजिक 
समता की स्थापना के क्षेत्र में ऋतिकारी सावित होगा, इसमे सन्‍्देह नहीं। 
विचार-विमर्ण जितना आगे बढ़ेगा, भूदान-यज्ञ का तात्पये और उद्देश्य 
क्रमश उतना ही स्पष्ट होगा। सक्षेप में, इस शब्द का अर्थ यही है कि जो 


4 “उठान-यज्ञ में यश शब्द का अर्थ शोर उद्देश्य” प्रकरण देखिये । 


हि भूदान : क्या और क्यो ? 


व्यक्ति भूमिहीन दरिद्र है---जो खेती करना जानता है और खेती करना चाहता 
है, किन्तु दूसरे का खेत जोतने या मजदूरी करने के अतिरिवत जिसके पास 
कोई उपाय नही है, उसके लिए भूमिदान, ओर यह भूमिदान होगा भरमि पर 
व्यवित्मत स्वामित्व को समाप्त करने के लिए, म्गल्िकाना प्रवत्ति के अत के 
लिए। अर्थात्‌, वायु, जल ओर प्रकाञ की भाति भूमि का भी एकमात्र मालिक 
भगवान है और सबको अपने हाथ से खेती करने का समान अधिकार हे: 
यह विचार अपने हृदय मे छाकर दाता अपनी मालकियत को समाप्त करने के 
लिए भूदान-यज्ञ में भूमि अपित करेगा, जिससे कि गांव की भूमि गाँव की 
हो जाय, अर्थात--भूमि का ग्रामीकरण हो । भूवान-णन्न का उद्देश्य हे--. 
भूमि के इस प्रकार ग्रामीकरण को आधार मानकर ग्रामोद्योग-प्रवान अहिसक- 
समाज की रचना करना । 


ईयर ने अपने द्वारा निर्मित प्राणियों और मनुप्यों के जीवन-यापन के 
लिए, जिन सामग्रियों की मूलत आवश्यकता होती है, उन्हे समान भाव से 
उचित रूप में सवके लिए सुलभ कर दिया है। इसे कहते है परचभूत--- 
'लिन्यप्तेजमरुत्व्योम---क्षिति (भूमि), अप ( जछू ), तेज ( प्रकाञ ), मस्त 
( वायु ) और व्योम ( गगन ) । हवा का सभी छोग अपनी-अपनी आवश्यकता 
के अनुसार उपभोग कर सकते है । हवा पर सबका समान अधिकार है। प्रकाग 
पर भी सवका समान अधिकार है और सव छोग अपनी आवश्यकता के अनुसार 
उसका उपभोग कर सकते हैं। जल पर भी सबका बराबर अधिकार है। 
जब आकाश से वर्षा होती है, तव वह ऊँच-नीच, धनी-ढारिद्र का भेद-भाव 
नही दिखाती । नदी की बहती घारा पर सवका समान अधिकार हे। भगवान्‌ 
की सृप्टि की यह चतुराई है कि मनुप्यो और जन्‍्य प्राणियों के लिए जिस वस्तु 
4 जितनी बडी मात्रा मे आवश्यकता है, वह वस्तु उतनी ही वडी मात्रा में सुलभ 
की गयी है। वायु के बिना मनुष्य थोडी देर भी नहीं जी सकता, इसीलिए 
वह सर्वाधिक सहजप्राप्य है। जिस प्रकार ईव्वर के दान वायु, प्रकाग और 
जल पर सठ्का समान अधिकार हे, उसी प्रकार ईब्वरीय दान पृथ्वी पर 
भी सबका वरावर अधिकार हे। भगवान के दान पर एक व्यक्ति का अधिकार 
हो और दूसरे का नहीं, ऐसा ईव्वर का विवान नहीं हो सकता । इस सस्वस्व 
में विनोवाजी ने अपनी अनुपम भाषा में कहा है सूर्य घर-घर जा पहुँचता 


भूदात-यज्ञ क्या हे ? ३ 


हैं। उसकी जितनी रब्मि एक राजा पाता है, उतनी ही एक मेहतर भी। 
भगवान्‌ कभ्मी भी अपनी चीज का असमान रूप से वितरण नहीं करता। यदि 
ईश्वर ने हवा, जरू, प्रकाश और गगन के वितरण में भेद-भाव नही किया हे, 
तो यह केसे सम्भव हे कि उसने भूमि का सब लोगो में वरावर-वरादर वितरण 
न कर केवल कुछ लोगों के हाथ में उसे छोड व्या ?” किन्तु, युग के वाद 
युग और णताव्दी के वाद गताव्दी तक समाज में आथिक अव्यवस्था रहने के 
कारण भूमि मनुष्य की व्यक्तिगत सम्पत्ति बन गयी है। आज एक व्यक्त के 
पास भूमि हे ओर एक के पास नहीं। एक व्यक्ति के पास जरूरत से ज्यादा 
भूमि हे ओर एक व्यक्ति के पास उसकी जरूरतों की तुलना में सर्वथा नगण्य। 
इसीलिए देश में इतना हाहाकार हे। देश के विकट सम्पत्ति-वैयम्ब की यड 
यही अस्वाभाविक ओर विकारप्रस्त भूमि-व्यवस्था हे । सहृदय लोग यह 
अनुभव कर सकते है कि किस प्रकार दरिद्र भूमिहीनों का करुण-कत्दन भारत 
के अन्तल्तल को छेढ रहा हे। माँ की गोद पाने के छिए मातृहीन शिशु जिस 
प्रकार आकुक-आग्रह करता हे, उसी प्रकार भूमिहीन दरिद्र भूमि पाने के लिए 
व्याकुल होफर प्रतीक्षा कर रहे है। जिस प्रकार निस्मतान स्त्री भले ही दूसरे 
के बच्चे का छालन-पारन करे, पर उससे उसके अपने गर्भ से उत्पन्न सन्‍्ताव 
को गोदी खिलाने की स्वाभाविक आकाला तृप्त नही होती, उसी प्रकार दूसरे 
की भूमि को आवाद करने पर भी भूमिहीन दरिद्र भूमि के लिए अपनी क्षुधा को 
तृप्त नहीं कर पाता | 
ग्राम-सघटत का कार्य सफल क्‍यों नहीं हो पाता ? सघटन-कर्ताओं की 
अभिनज्नता क्‍या हे ? भूमिहीनो को चरसा दिया जाता है, तात दी जाती हे, 
अन्यान्य गृहशिल्प ब्ये जाते हूँ, किन्तु इन चीजो को वे हृदय से ग्रहण नहीं 
कर पाते---इन चीजों से उनका हृदय तृप्त नही होता। इसका कारण यह 
है कि भूमिहीन सर्वप्रथम भूमि चाहता है--भूमि को वह अपनी भूमि के 
रूप में देखना चाहता हे। आज भारत तथा एथिया महादेग के जिन स्थानों में 
जो भी अज्याति दिखाई पडती है, उसके मूल मे यही भूमि-समस्या है। अतएव 
भूमि-समस्या के शातिपूर्ण समाधान पर भारत का कल्याण निर्भर करता हैं । 
भारत में सामाजिक और आर्थिक समता-स्थापन की दिशा में इस समस्या 
का ज्ातिपूर्ण समाधान पहला कदम है। 


डे भूदान : क्‍या और क्यो ? 


प्रन्‍न है कि यह भीषण भूमि-क्षुबा हे क्यो ? ऊपर जो कुछ कहा गया 

है, उसीमे इसका कारण भी समाहित है। भगवान्‌ ने सबके समान भाव से 
उपयोग के लिए पचभूत' का जो दान किया हे, भूमि उसीमे से एक है। मनुष्य 
के जीवित रहने के लिए पचभूत' की प्रत्येक वस्तु की आवश्यकता अपरिहारय॑ 
है। मनृष्य के चलने-फिरने के लिए गगन की, सॉस लेने के लिए वायु की, पीने 
के लिए जल की और ताप-रक्षा के लिए प्रकाश की आवश्यकता है। ये चारो 
त्रीजे तो मनुप्य अपनी आवश्यकता के अनुसार समान अधिकार के साथ ग्रहण 
कर सकता है, किन्तु केवल इन्ही चीजो को लेकर जीवित नही रहा जा सकता | 
जीवन-रक्षा के लिए इन वस्तुओं के अतिरिक्त खाद्य-पदार्थों, बस्त्रों और 
निवास-स्थान की भी आवश्यकता होती है। खाद्य-पदार्थों, वस्त्रों और निवास- 
स्थान के छिए आवश्यक सामग्रियों के उत्पादन का एकमात्र साधन भूमि या 
भूगर्भ हैं। अतएवं भू-उत्पादित या भूगर्भ-उत्पादित सामग्रियों पर मनुष्य 
के भोजन, वस्त्र और निवास की व्यवस्था निर्भर करती हे। भूमि या भूगर्भ 
छोडकर और किसी भी साधन से इन आवश्यकताओ की पूर्ति नही हो सकती । 
मनुप्य अपने हाथो से था यन्‍्त्रों के सहारे अनेक पदार्थ तैयार कर सकता है, 
किन्तु खाद्य-सामग्रियाँ, साग-सब्जी और फल-मूल एकमात्र भूमि से ही उत्पन्न 
हो सकते है । हमारे वस्त्रादि के लिए रूई ओर चरखा तथा ताँत के लिए लूकडी 
भूमि से ही उत्पन्न होती है, वस्त्र-निर्माण के यत्रो का लोहा भी भूगर्भ से ही 
उत्पन्न होता है। घर या निवास मिट्टी, ईट या पत्थर से वने, पर उसकी प्रत्येक 
सामगी भूमि या भूगर्भ से ही उत्पन्न होती है। इस प्रकार थोडा भी विचार 
करने से यह वात समझ में आ जाती है कि हमारी जीवन-रक्षा और सुख- 
स्वच्छंदता के लिए जिस किसी सामग्री की आवश्यकता पडती है, उसकी 
लि भूमि या भूमर्भ से ही होती है। वायु, प्रकाश ओर जल के साथ भूमि 

। पार्थक्य यही है कि वे सब सहज सुलभ है, उनको पाने के लिए परिश्रम 
नहीं करना पडता, परन्तु खाद्यान्न, वस्त्र तथा निवास-स्थान पाने के लिए 
चोटी का पसीना एंडी तक वहाकर परिश्रम करता पडता है। भगवान्‌ ने 
मनण्य को जहाँ खानें के लिए एक मुँह दिया है, वही उत्पादन करने के लिए 
दो हाथ भी दिये है। भूमि मनुष्य के जीविकोपारजन का मौलिक क्षेत्र और साद्य- 
पदार्थ, वस्त्र तथा निवासस्थान के उत्पादन का मौलिक साधन है। इसीलिए 
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वायु, जल और प्रकाण की तरह भूमि पर मनुष्यो का समान अविकार न होने 
से मनुप्य का जीवन दूसरे के हाथ मे ववक पठ जाता हं और मनुप्य--विज्ेषपकर 
वह मनृप्य, जो भूमि पर दोनो हाथो से परिश्रम कर उत्पादन और जीविको- 
पार्जत करना चाहता है---अपनी साँस घुटती हुई महसूस करता हे। आज 
यदि ऐसा होता कि वायु पर मनुप्य पूर्ण नियत्रण की क्षसता प्राप्त कर लेता 
और वायु मनुप्य की व्यक्तिगत सम्पत्ति के रूप में परिणत हो जाती, अधिकाश 
वायू पर केवल थोडे-से लोगो का अधिकार हो जाता, वायु पर जमीन्दारी और 
मालगुजारी-अथा लागू हो जाती और वायु का मूत्य प्रति बीवा दो सौ रुपये 
और एफ वीघा वायु की मालगुजारी दस रुपये तय हो जाती, तब जरा सोचिये 
तो कि क्‍या अवस्था होती ? जिसके अधिकार में वायु नहीं होती, वह प्राण 
बचाने के लिए वायु के जमीन्दार या मालगुजार के पास दौड-घूप करता। 
वह समझता कि वायु के जमीन्दार या माल्युजार के हाथ उसके जीवन-मरण 
का प्रव्न हे । जिस प्रकार कहानी की राक्षसी के हाथ मनुप्य के जीवन और 
मृत्यु की छकडियाँ होती है, उसी प्रकार जो व्यक्ति खेती करना जानता हे 
ओऔर खेती करना चाहता हे और जिसके लिए खेती के अतिरिक्त जीविका की 
अन्य कोई व्यवस्था करना सम्भव नहीं है, और जिसके पास अपनी भूमि 


नही हे--वह व्यक्ति भी अनुभव करता हे कि उसका जीवन ओर मरण जमीन्दार 
या माल्युजार के हाथ में हे---उसके जीवन और मृत्यु की रूकडियाँ जमीन्दार 
और मालगुजार के हाथ में हैं। इसका कारण यह है कि जीवन-रक्षा के लिए 
वायू, जल और प्रकाग के अतिरिक्त उसे और भी जिन तीन चीजो की अनिवार्य 
रूप से आवश्यकता पडती है, अर्थात्‌ भोजन, वस्त्र और निवास-स्थान, उनके 
उत्पादन का एकमात्र सावन भूमि उसके हाथ में नही हे | इसके लिए उसे निर्भर 
करना पदता हे दूसरे की इच्छा और सुशी पर। इसीलिए वह ग्वासरुद्ध 
मनृप्य की भांति अपने को अनुभव करता हे। उसके अन्तर के अन्तरतम प्रदेश 
को यही अनुभूति होती' है। उसके अन्तर की यही भाषा होती हैं। वह मूक 
है। अब वह क्रमण मुखर हो रहा है। यदि शीघ्र और जातिपूर्वक भारत में 
भूमि का समान वँटवारा नहीं हुआ, तो भारत की प्रगति अवरुद्ध हो जायगी । 
भारत को एक कल्पनातीत दुर्देव का सामना करना पडेगा । 

यहाँ प्रसगवश एक आवश्यक वात समझ रखनी होगी । जो साँस लेना 
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पंत छोडकर और क्या हो सकता है ? विनोबाजी पागल है और उनके पीछे 
आप कुछ पायल लोग जुट गये है। हमारे शास्त्रों ने, हमारे महाभारत ने 
यह शिक्षा दी है कि बिना छडाई किये कोई किसीकों जमीन महीं देता- 
शातिपूर्वक कोई भूमि नही छोडता ।” छेखक ने उत्तर मे उन लोगो से कहा था . 
“किन्तु, महाभारत से मैने इसके विपरीत शिक्षा ग्रहण की है। पाण्डवों की 
व्यायसग्त भूमि कौरवों ने नहीं लौठटायी। शाति के रास्ते सुई की नोक के 
वरावर भी भूमि नही दी। लड़ाई हुई । तत्कालीन भारतवर्प के सभी राजाओं 
ने कौरवों अववा पाण्डवों का पक्ष ग्रहण किया। प्राय सभी कौरव मारे गये, 
पाण्डवों की भी अवस्था ग्राय यही हुई। कुछ में दीपक जलाने लायक केवल 
थोडे से छोग वच रहे । इतना मर्मान्‍्तक परिणाम तिकला। इस सम्बन्ध में 
महाभारत यदि कोई शिक्षा देता है, तो यही कि जो भूमि जिसे मिलनी हो, 
उसे वह दे देनी चाहिए, अन्यथा सर्वताश अनिवार्य और अवश्यम्भावी हे।” 

किन्तु, फिर भी मन से सशय दुर नहीं होता। ऐसा कहा जाता हे कि 
इतिहास में ऐसा कोई उदाहरण उपलब्ध पही है । जो वात कभी अतीत में नहीं 
हुई, वह अब कैसे सम्भव होगी ?--इस तरह की आपत्ति या आशका का कोई 
कारण नही है। इतिहास में कौन विषय स्थान पाता है ”? जो वात कभी नहीं 
हुई, वह सम्भव होने पर इतिहास में स्थान प्राप्त करती है। जो वात हुई हे 
था होती है, वह तो इतिहास नही है। फ्रासीसी विप्लव होने से पूर्व इतिहास में 
तया उसकी कोई मिसाल थी ? विद्या शस्त्र के लखाई करके भारत ने स्वावीनता 
प्राप्त की---इससे पूर्व इतिहास में क्या ऐसी कोई घटना घटी थी ? इसलिए 
यह आशका निराधार है। फिर भी मन पूर्णत सम्यमुकत नही होता। भूदान- 
यज्ञ आदोलन की उत्पत्ति, विकास और आज तक के फल का अध्ययन करने और 
भदान-यज्ञ मे निहित भाव-वारा को हृदयगम करने पर यह सशय दूर होगा, 
ऐसी आशा है। 


थह विनोबा कौन है ? 


भूदानन्यत्ञ के स्रप्टा और प्रवर्तक हैँ आचार्य विवोवा भावे। कौन 
है यह विनोवा ? वे आजीवन सेवान्नती सन्‍्यासी हैँ, महात्मा ग्रावी के बड़े 
अनुयायी है, गावी-मत्र के श्रेष्ठतम धारक और वाहक हैं। उन्हें महात्या गावी 
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का आव्यात्मिक उत्तराविकारी कहा जाता हे। वहीं उत्तराधिकारी योग्य 
उत्तराधिकारी होता है, जो अपने पूर्वजों से प्राप्त सम्पत्ति में वृद्धि करता है 
और वही शिष्य योग्य जिप्य होता है, जो गुरु को छोडकर भी चल सकता है। 
इस अर्थ से विवोवा महात्मा गाघी के योग्य आध्यात्मिक उत्तराधिकारी और 
णिष्य हैं। वे आज के युग-पुरुष है । स्वाबीनता-प्राप्ति के बाद भारत में 
रामराज्य या सर्वोदिय' की प्रतिप्ठापता महात्मा गावों का छक्ष्य था। किन्तु, 
स्वावीनता-प्राप्ति के कुछ ही दिनो वाद वे इस ससार से चले गये। उनके 
स्वप्न को पूरा कर सकने योग्य कोई महापुरुप उस समय दिखाई नही पडता था। 
जतएब डेग हताशा के अन्वकार से आच्छन्न हो गया था। विनोवा बहुत 
दिनो से एकान्त-सावना में छीन थे । उस एकान्तवास को त्याग कर विनोबा 
वाहर आये बीर कुछ दिनो के अन्दर ही उनकी आलोक-छटा से दिक-दिगन्त 
उद्भासित हो उठा कुछ ही दिनो के अन्दर देश के ग्राम-ग्राम, नगर-नगर में 
एक नवीन जाग्रति आयी । आज सारा भारत आशाभरी दृष्टि से उनकी 
ओर देख रहा है। इस समय सारा ससार शाति-पिपायु है। इसीलिए ससार के 
अन्यान्य देग भी अतीव उत्कण्ठा के साथ उनके मुख से निकछी हुई गाति की 
वाभी सुन रहे हुं---ओीक उसी प्रकार, जिस प्रकार प्यासा प्यास बुझाने के लिए 
पानी ग्रहण करता हे। सन्‌ १९४० ईसवी में श्री महादेव देसाई ने विनोवा के 
सम्बन्ध मे छिखा था 'छोग आज नही, कुछ वर्ष वाद विनोवा का प्रभाव समझ 
पायँगे ।” उनकी यह भविष्यवाणी सफल सिद्ध हुई हे। 

महाराप्ट्रके ( वम्बई प्रदेश-जन्तर्गत ) कोछावा जिला के गागोदा ग्राम 
में सन्‌ १८९५ के ११ सितम्वर को ब्राह्मण-कुछ मे विनोवा का जन्म हुआ। 
उनके पिता का नाम नरहरि भावे एवं माता का नाम रुक्मिणी' देवी अथवा 
रखुमाई था। उनके पितामह ये अम्भुराव भावे। ह 

विनोवा के पितामह शम्भुराव उदार, वर्म-परायण और तेजस्वी पुरुष 
श्रें। उस समय भी वे छुआछुत नहीं मानते थे। साम्प्रदायिकता से वे दूर थे। 
किसीकी निन्‍दा की परवाह न कर एक वार उन्होने एक मुसलमान सगीतज्ञ 
को पाठेब्वर मदिर मे ले जाकर भजन सुना था। वे चाह्द्रायण ब्रत का पालन 
करते थे। यह वहुन कठिन ब्रत होता है। शम्भुराव के तीन पुत्र थे--- 
नरहरि, गोपालराव और गोविन्द । बडे पुत्र नरहरि वुद्धिमान्‌ और महत्त्वा- 


१० भूदान : क्या और क्यो ? 


५ 


काक्षी थे । उन्होने कॉलेज की पढाई छोडकर, वुनाई का काम सीखकर वडौदा 
के एक कारखाने मे काम करना आरम्भ कर दिया था। 
नरहरि के प्रथम पूत्र हैं विनोवा। विनोवा का पूरा नाम विनायक 
नरहरि भावे है। घर में उन्हे लोग 'विन्याः कहकर पुकारते थे। महात्मा 
गादा के आश्रम से आने पर उन्हे यावीजी से विनोवा नाम मिला। विनोवा 
के तीन भाई है--वालक्ृप्ण, शिवजी और दत्तात्रेय। विनोवाजी के एक 
और भाई पैदा हुए थे, किन्तु वचपन में ही उनकी मृत्यु हो गबी थी। उनके 
के वहन भी थी, जिनका नाम बान्ता था। वचपन में ही छोटे भाई दत्तात्रेय 
की मृत्यु हो गयी । विवाह के कुछ वर्षो के वाद ही वहन की भी मृत्यु हो 
गयी । यावीजी के सावरमती आश्रम में भरती होने के वाद विनोवा के दोनों 
भाई वाल्कृप्ण और शिवाजी ने भी अपने वडे भाई का पदानुसरण किया और 
वही चले गये तथा उन्होने आश्रम के कार्य मे जीवनोत्सग कर दिया। वाल्छृप्ण 
( वालकोवा ) अभी महात्मा गावी हारा सस्थापित उरुलछिकाचन प्राकृतिक 
चिकित्सालय का कार्यभार ब्रहण किये हुए हैं। शिवाजी विख्यात भाषा- 
शास्त्री और सत-साहित्य के प्रयाद पडित हैं। भारत के लिपि-सभोवन के 
काम मे वे लगे है । 
विनोवा का वचपन पहाडो से घिरे हुए गागोदा ग्राम में वीता । पितामह 
की धर्मनिप्ठा, सक्ति-माव एवं तेजस्विता की विन्ोवा के सुकुमार हृदय पर 
गम्भीर छाप पडी | उनकी साता बहुत धर्मपरायणा और भक्तिमती महिला 
थीं। उनका हृदय विशाल और उदार था। माता ही विनोवा की सर्वेश्रेप्ठ 
गृढ थी। उन्होनें अपनी माता से बहुत-कुछ पाया है। माँ कोई गहना नहीं 
पहनती थी। कितना भी जाडा हो, वे वडे तडके उठकर ठडे जरू से स्ताव 
क्ररती थी। अणप्ने पिता से सीखे हुए ब्हुत-से मराठी भजन उन्हें ब्द थे । 
भोजन बनाते समय भी वे भजन गुनयुनाती रहती थी। भजनों में क्मी-क्भी 
वे इतनी निमसन हो जाती थी कि तरकारी में दो वार नमक डाला या एक वार 
भी नहीं इसका भी उन्हें खयाल नही रहता था। पुत्र विवोवा भी तन्मय 
होकर माँ का भजन सुनते थे । धर्म-भाव के विकास के छिए माँ ब्नोवा को 
साथु-सतो की कहानियाँ सुनाती थी। इसीसे दिनोवा के मन में धर्म-ग्न्थी का 
पारायण करने की उत्कठा जगी। माँ के निर्देशानुसार विनोवा को भोजन 


यह विनोवा कौन हे ? ११ 


करने के पहले तुलसी के वृक्ष मे जल चढाना पठता था और इस प्रकार माँ 
पुत्र को यह सिखाती थी कि दूसरो को सिलाये बिना स्वय नहीं खाना चाहिए- 
यहाँ तक कि पेडो को भी खिलाये बिना नहीं खाना चाहिए । माँ पुत्र को 
साथ लेकर शिव-मन्दिर जाती और शिव-मस्तक पर किये जानेवाले जलाभिपेक 
को दिसाकर समज्नाती कि बूँद-बूँद करके जो अभिषेक हो रहा हे, वही सावना 
का रूप हे। एक वाल्टी पानी एक साथ ही उड्ेल देने से अभिपेक या सावना 
नही होती | बहुत छोटी उम्र से ही भोजन-सुख के प्रति विनोबा बीतराग ये । 
माँ भी उन्हे सिसाती कि किसी चीज के प्रति और चाहिए” की आकाक्षा 
रखने से सुख नहीं मिल्ता। सयम से ही असली सुस्त प्राप्त होता है। माँ ने 
एक वार आम खसरीदकर खाने के लिए पुत्र को पैसे दिये, किन्तु विनोवा आम 
खाने की वात ही भूल गये और दूसरे दिन उन्होने पैसे माँ को छौटा दिये । उनकी' 
माँ उदार और समदर्णी थी । उनके घर एक थन्बे सज्जन आशित थे । विनोवा 
आदि उन्हें अबा चाचा” कहकर पुकारते थे। उनकी माँ उन सज्जन के प्रति 
ऐसा व्यवहार करती थी कि उनके जीवन-काछू तक विनोवा आदि यह नही समझ 
पाये कि वे परिवार के सदस्य न होकर वाहरी आदमी थे। अधे चाचा' की 
मृत्यु के वाद जब लोगो ने अज्योच-पालन नहीं किया, तब उन लोगो ने माँ से 
पूछा और यह जान पाये कि वे सज्जन इस परिवार के सदस्य नही ये । 

माँ का स्वभाव सचमुच सेविका-जैसा था। किसी पडोसी के वीमार 
पड जाने पर वह उसके घर जाकर भोजन आदि वना आती । एक दिन अपने 
घर भोजन वना चुकने के वाद एक पडोसी के यहाँ भोजन बनाने के लिए चलने 
लगी, तो विनोवा के मन में यह सन्देह हुआ कि माँ के मन में स्वार्थपरता तो 
नही हे। किन्तु, माँ से पूछते पर उनकी समझ में यह वात आयी कि माँ के 
मन में स्वार्थ नही, वरन्‌ परमार्थ था। उनकी समज्ञ में यह वात आ गयी 
कि अपने घर भोजन वनाने के वाद वे दूसरे के घर भोजन वनाने क्यो जा रही 
थी, पहले क्यो नहीं गयी ? वात दरअसल यह थी कि देर से भोजन बनने पर 
पडोंसी को गरम भोजन मिलेगा, इसी खयाल से वे वाद में वहाँ जा रही थी । 
घर पर सवलू, स्वस्थ भिक्षुक आने पर भी वे उसे निराश नही करती थी । 
किन्तु, विवोवा का कहना था कि कार्य-सक्षम, सवकछ और स्वस्थ भिक्षुक को 
भिल्षा देना अन्याय करना हे, आलस्य को प्रश्नय देना है। एक दिन विनोवा ने 


श्र भूदान ; क्या मौर क्यो ? 


अपनी माँ से यह वात कही, किन्तु इसका जो उत्तर माँ ने उन्हे दिया, उसका 
खडन करने की शक्ति विनोवा में नही थी और आज तक नहीं है। उन्होंने 
कहा द्वार पर जो भिक्षा माँगने आता है, वह भिक्षुक नहीं है, वह तो 
साक्षात्‌ भगवान्‌ है। भगवान्‌ को क्या कुपात्र समझना चाहिए?” माँ के 
यही सब महान्‌ आचरण देखकर विवोबा के तरुण मन से समभाव और भवित 
के बीज प्रस्फूटित हुए। 

धर्मग्रन्थ पढने के प्रभाव और माँ के सरल, सहज, परिशुद्ध जीवन के 
घतनिष्ठतम साहचर्य ने विनोवा के तरुण मन को साधना की ओर आक्ृप्ट किया। 
जने शने विनोवा ने कठिन जीवन विताना आरम्भ कर दिया। यह देखकर 
माँ ने एक दिन उनसे कहा * “विन्या, गृहस्थाश्रम-धर्म का ठीक से पालन करने 
पर एक पीढी का उद्धार होता है, किन्तु, उत्तम ब्रह्मचर्य का पालन करनें से 
सात पीढियो का उद्धार होता है।” इस प्रकार माँ ने पुत्र का मन ब्रह्मचर्य- 
पालन करने की ओर आइह्ृप्ट किया था। उस समय विनोवा की आयु केवल दस 
वर्ष की थी। उससे पूर्व रामदास स्वामी की दासवोध' चामक पुस्तक पढ़कर 
सी उनका मन ब्रह्मचये की ओर आकर्षित हुआ था। माता का आशीर्वाद 
पाकर दस वर्ष के बालक ने आजीवन ब्रह्मचर्य ब्रत का पालन करने का सकत्प 
लेलिया। 


ऐसे पितामह ! ऐसी माता ! अपने साथ वैराग्य और सन्यासप्रवृत्ति 
लेकर जन्म प्रहण करनेवाले लोग ऐसे ही कुलो मे जन्म लेते है । 

सन्‌ १९०५ में ११ वर्ष की आयु में बिनोवा माँ के साथ अपने पिता के 
कर्मस्थल वडौदा चले आये और विद्यालय मे पढ़ना आरम्म किया । विनोवा 
कुशाग्रवुद्धि थे । उनकी स्मरणशक्ति भी असाधारण थी । उन्हीने स्वय 
एक स्थान पर कहा है कि एक समय था, जब उन्हे २०-२५ हजार इलोक कठसर्थ 
थे | बचपन से ही वे बडे अध्ययनशीछ ये । विनोवा ने १३-१४ वर्ष की उम्र में ही 
बडीौदा सेन्ट्रल लाइब्रेरी की सभी पुस्तक पढ डाली थी । यह कितने आश्चर्य की बात 
हे, क्योकि उन दिनों वडोदा सेन्द्रल लाइब्रेरी देश के सबसे अच्छे पुस्तकालयो 
में से एक थी। जब छाइब्रेरी मे कोई पुस्तक पढने को वाकी नहीं रही, तो 
उन्होंने अपने साथियों के सहयोग से विद्यार्थी मडरू नामक एक अध्ययन 
ससस्‍्था की स्थापना की । कहाँ-कहाँ से छाकर १६०० पुस्तके एकत्र की गयी। 


यह विनोवा कौन हैँ ? १३ 


सइल की प्रत्येक पुस्तक अपने विपय की सर्वोत्तम पुस्तक थी। विनोवा को घूमने 
ऊा वा गाक था। ५-७ मील घूमना उन्हें कुछ माछूम ही नही पटता। किसी- 
फ़िसी दिन १२ बजे दिन में उन्हें टहछने का मौक पैदा होता। साथी छोग 
सुच्किल में पड जाते। फिर भी वे चये व्नि नही रहते। विनोवा की भाषण 
देने की जक्ति असावारण थी। जब वेवबोलना घुरू करते, तो धारा-अ्रवाह 

बोलते जाते। जाम रास्ते पर सटे होकर साथियों के साथ वाद-विवाद करने के 
क्रम में वे बोलने छूगते तो भारी भीद एकत्र हो जाती । 

ब्निवा स्कूल में सदा प्रवम स्थान पाते। मराठी भाषा में वे वचपन से 
 अहितीय थे। सस्छृत भाषा से भी वे असावारण रूप से दक्ष ये, किन्तु 
पहले पिता के जादेग पर उन्हें ससद्ृोत छोडकर फारनी पढती पडी। मैटद्रि- 
कुछूणन परीक्षा में प्रथम स्थान पाना उनके लिए कोई कठिन वात नहीं थी। 
किन्तु, इसके लिए उन्होंने कोई चेप्टा नहीं की, क्योंकि उनका मन दूसरी ओर 
लगा था। १९१४ ईनवी मे मैट्रिकुलेगन परीक्षा पास कर वे कॉलेज में भर्ती हुए । 
गणित उनका सबसे प्रिय विपय यथा। गणित में उनकी जनसावारण दक्षता का 
लोहा नम्पूर्ण छात्र-समृदाय मानता या। किन्तु, सावारण शिक्षा और गतानुगति 
जीवन-यात्रा से उन्हें प्रेम नही या । स्कूल में पढने के समय भी वे कठोर जीवन 
विता रहे थे। वे चटाई पर सोते और तकिये का उपयोग नही करते थ। कॉलेज- 
जीवन भी वैसा ही रहा। स्कूल में पठते समय ही उनके मन में राष्ट्रीय चेतना 
जगी थी । वह जमाना स्वदेशी आदोलन और वग-भग का या। कॉडेज में पटते 
समय उनका मन वाल के क्रातिकारी दल के वार्यकलायों के प्रति विद्येप रूप से 
आक्ृप्ट हुआ। इस प्रकार उनका मन दो तरफ झ्क रहा व. ( १ ) आध्यात्मि- 
क्ताओर (२ ) देग की रवावीनता | इन्ही दो वातो को ध्यान में रसकर 
उन्होंने पढना-लिखना छोडकर गृह-त्याग करने का निश्चय किया। इठर- 
मीडियेट परीक्षा के कुछ दिन पहले एक दिन उन्होने चूत्हे के पास बैठकर अपने 
सर्टिफिकेटों को आग में जल्यना आरम्भ कर दिया। माँ ने पूछा कि “वे वैसा 
क्यों कर रहे हैं ?” उन्होने उत्तर व्या “में अर और नहीं पदुंया और कभी 
नौकरी भी नहीं करूँगा। इसीलिए स्ठिफिकेटो को जला दे रहा हूँ।” माँ 
ने कहा कि “स्टिफिकेटो को रुख देने से किसी दिन वे काम आ जाते ।” विनोवा 
ने इसके उत्तर में कहा “यदि इन्हे रख दूँटा, तो हो सहूुता है कि किसी दिन 
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इसकी ममता में वेब जाऊँ। इसीलिए भ्रविप्य की सम्भावना समाप्त कर देना 
ही अच्छा है।” वे कैसे दृढ्प्रतिज थे, यह इस बात से प्रकट हो जाता हे। 
इन्टरमीडियेट की परीक्षा देने के लिए वे वम्बई के लिए रवाना हुए। यह सन्‌ 
१९१५ की वात है। उस समय उनकी आयु १९ दर्प थी। किन्तु, वस्वई न 
जाकर वे कागी चले आये ओर रास्ते से ही घर पत्र भेजकर सूचित कर दिया 
कि उन्होंने घर-वार त्याग दिया है। 

काशी आकर उन्होने अच्छी तरह सस्कृत का अध्ययन आरम्भ किया 
और काजी की प्रस्यात म्यूर सेन्ट्रल लाइब्रेरी मे वे धर्मग्रस्थो के गम्भीरतापूर्वक 
अध्ययन में सलग्न हुए। धर्मग्रत्थो के स्वाध्याय के साथ-साथ उन्होने आसन, 
प्राणायाम आदि भी आरम्भ कर दिया। दो घटे एक छात्र को पढाकर वे महीने 
में दो रुपये कमाते ओर उसीसे जीवनयापन करते। वे तीन दिन में एक दिन 
खाते और उनका भोजन होता--दही ओर गकरकद | दो उद्देब्यो से प्रेरित 
होकर उत्होने गृहत्याय किया था--एक ब्रह्म और दूसरा क्राति | क्राति 
के लिए उनका लक्ष्य था वगाल और वह्मय के लिए हिमालय। कागी मे 
उन्हे ग्गाल के ऋतिकारियों का पता चला। किन्तु, उतके साथ वातचीत 
करके वे सतुप्ट नहीं हुए। उस्ती समझ वे कागी से हिमालय भी गये थे 
और वहाँ के अलौकिक सौन्दर्य को देखकर मुग्ध हो गये थे । 

सन्‌ १९१६ ईसवी। हिन्दू विव्वविद्यालय के उद्वाटन-समारोह के 
उपलक्ष्य में महात्मा गावी काबगी आये थे और उस समारोह में उन्होने एक 
बहुत ही प्रभावशाली भापण किया था। अखबारों से उसे पढ़कर अन्य लोगों 
की ही भाँति विनोवा भी बहुत प्रभावित हुए। उन्होंने गावीजी से मुलाकात 
की और वाद मे पत्र छित्षोकर उस सम्बन्ध में उससे कई बाते जानती चाही। 
गावीजी ने एक पत्र के उत्तर में सामने वातचीत करने के लिए विनोवा को 
आश्रम मे आमत्रित किया। उस सनय तक महात्मा गावी का आश्रम सावरमती 
नहीं गया था। आश्रम अहमदाबाद के कोचरव मुहल्ले में था। विनोवा ने 
वहाँ जाकर महात्मा गावी से भेंट की। 

आश्रम की सहज सरल जीवन-यात्रा, कथती और करनी में अमेंद, देग- 
भक्ति एवं त्याय-सपत्या का जीवन ठेवकर विनोवा विशेष रूप से प्रभाव्ति 
हुए । जिन दो वातो--क्राति ओर आध्यात्मिकता--कों लेकर उन्होंने 
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गृहत्याग किया था, वे उन्हें सबुक्त रूप से महात्मा गावी के पास देखने को 
मिली। इसके वाद उन्होंने महात्मा गावी' की इच्छा और बनमति से 
आश्रम में प्रवेश किया। हु 
आश्रम में प्रवेश पाने के वाद विनोवाजी की जीवन-धारा ने निदिप्ट 
पशथ्च पर उप्रसर होने का अवसर पाया और महात्मा गावी की तरह सचारूक 
पाकर उन्होंने अपने को वन्य एवं छृतार्थ समझा। उन्होने आश्रम में जडबत्‌ 
भरत-सदृथ परिश्रम करना आरम्भ किया। पानी भरने, सफाई करने, 
भोजन बनाने, सूत कातने और कपडा बुनने आदि आश्रम के विभिन्न कार्यों 
में वे योगदान करते। किन्तु, अधिक परिश्रम के कारण उनका स्वास्थ्य 
खराब हो गया और स्वास्थ्य ठीक करने एवं सस्क्षत वर्मग्रन्यो का 
बव्ययन करने के लिए उन्होने गाश्रम से एक वर्ष की छूट्ठी ली। 
फिर उन्होने वाई नामक स्वास्थ्यप्रद स्थान में जाकर नारायण बास्त्री 
नामक महाराप्ट्रीय वाल्तह्मचारी के पास उपनियद्‌, गीता, ब्रह्मसूत्र और 
शाकर-भाष्य, मनुस्मृति, पातझछ्जल-योग-ढर्शन, वेगेपिक दर्शन और यात्- 
वत्क्य-स्मृति आदि ग्रन्थों का अध्ययन किया। तदुपरान्त उन्होंने अनेक 
विक्षार्थिपों को गीता पढात्री। इस प्रकार उन्होने घर्मशास्त्रों और सस्क्रेत 
में अगाव पाण्दित्य छाभ् किया। अपने जीवन को आश्रम के आदर्श के अनुसार 
ओर भी अधिक सुदृढ बनाने के लिए उन्होने अपने प्रवास-काल में भी बहुत 
कठोर तपच्चर्या की। यहाँ रहकर उन्होने महात्मा गावी को अपने एक पत्र 
मे अपनी दिनानुदिन की कार्यावछी का विस्तृत विवरण भेजा । उन्होने 
गावीजी को लिखा था कि वे उन्हें पिता-तुत्य मानते हँ। यह पत्र पाकर 
महात्मा गावी को छूगा कि पुत्र पिता को पीछे छोडकर आगे जा रहा है। 
उन्होने प्रसन्न होकर कहा “भीम हे, भीम |” जिस दिन एक वर्ष पूरा 
हुआ, उस दिन निश्चित समय पर विनोवा ने चुपचाप आकर याश्रम में पुन 
प्रवेश किया। ऐसी थी उदकी नियमनिप्ठा और सत्यनिप्ठा। कुछ दिन बाद 
जाश्रम में वटूटी साफ करने का काम शुल हुआ। विनोवाजी ने सबसे पहले 
यह काम लिया। बौर तीन महीने तक अत्यविक निप्ठा और तन्मयता से 
इसे करते रहे। कुछ काल तक उन्होने गुजरात विद्याणैठ में अध्यापन और 
आजम में व्यवस्थापक का काम भी किया। 
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सन्‌ १९१८ में बडौदा में इन्फ्छुएजा की वीसारी सक्रामक रूप से 
फँली। इस वीमारी मे विनोवा की माँ का स्वगेवास हुआ । मां मृत्युशय्या पर 
पडी' थी। खबर पाकर विवोवा आश्रम से चलकर मां की मृत्युगय्या के पास 
आ खडे हुए। मृत्युशय्या पर पडी होने और बहुत दिन वाद प्रिय पुत्र से अन्तिम 
मिलन होने के बावजूद माँ मे कहा था? “काम-काज छोडकर क्यो चले 
आये ?” घन्य है ऐसी माता ! माँ का स्वर्यंवास हुआ। विनोवा ब्मगान के 
ब्राह्मणों द्वारा माँ के मुख में अग्तिक्रिया कराने के छिए राजी न हुए। 
की शवश्यात्रा मे भी नही गये, माँ की आत्मा की शान्ति के लिए वे गीता- 
उपनिपद्‌ का पाठ करते रहे। 

सन्‌ १९२१ में सेठ जमनाछारू बजाज के अनुरोध पर महात्मा गाबी 
ने विनोवा को वर्वा में सत्याग्रह आश्रम की स्थापना के लिए भेजा। पहले 
से ही जमनाछालजी सावरमती जाश्वम में आते-जाते थे। उनकी तीन्र इच्छा 
थी कि महात्मा गावी वर्वा से आकर आश्रम की स्थापना करें। उनकी यह 
इच्छा पूरी नही हुई, किन्तु विचोव्य को पाकर वे धन्य हुए। विनोवा ने वहाँ 
आश्रम की स्थायता की। तब से वर्वा के सभी सगठनमूरछूक कार्य विनोवा 
की देखरेख में पूरे किये जाने छुगे। सावरमती आश्रम में वे एक मौत साथक 
के रूप में थे। वर्धा में आकर वे आश्रम-सचालुक बने। आश्रम का उद्देश्य 
था जीवन-पर्येन्त अहिसाब्नती देशसेवको की सृप्टि करना! इसलिए आश्रम- 
वासियों के भारीरिक, मानसिक और आध्यात्मिक विकास की जिक्षा देना 
जरूरी था। विनोवा ने खूब सोच-विचार के वाद आश्रमवासियों के एकादण 
ब्रत निश्चित किये और उन्हे ब्लोक-रूप दिया। आश्रम की प्रात काढीन 
एवं साथकाछीन प्रार्थनाओ में उन्त ब्लोको का पाठ होने लगा और इस 
प्रकार आश्रमवासियों के चरित्र-्गठन का प्रयत्व चलते लगा। ये एकादन 
ब्रत है * सत्य, अहिसा, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, असग्रह, शारीरिक श्रम, अस्वाद, 
अभय, सर्व वर्म समभाव, स्वदेशी और अस्पृश्यता-निवारण । 

वर्षा में जमनालालजी और उनके परिवार के सभी लोगो के साथ 
विनोवा का अत्यन्त आन्तरिक और घनिष्ठ सम्पर्क स्थापित हो गया। जमचा- 
छालजी ने उन्हे अपना आध्यात्मिक गुरु सात छिया। विवोवा के आध्यात्मिक 
और नैतिक प्रभाव से जमवालालजी का जीवन उत्तरोत्तर त्यायमय होते 
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लगा। जमनालछाछजी के पुत्र कमलनयन और पुत्री मदालसा की गिक्षा का 
भार विनोबा ने अपने हाथ में ले लिया। इस समय की एक घटना विनोवा 
के उच्च हृदय का परिचय देती है। विनोवा अपने नाम आनेवाले सभी पत्रो को 
पढकर रख देते थे, और जब बहुत सारे पत्र एकत्र हो जाते थे, तव एक दिन 
वेठऊकर उत्तर लिख देते थे और उन पत्रों को फाइकर फेक देते ये। एक 
दिन उन्होने एक पत्र पाया, उसे पढा और फाडकर फेफ दिया। इससे कमल- 
नयन विस्मित हुए। उन्होने पत्र के टुकडो को जोडकर देसा। वह महात्मा 
गावी का पत्र था और उसमें छिखा था “(तुमसे वढ़कर उच्च आत्मा मेरी 
यानकारी में नहीं हैं।” बापू का इतना वडा ग्रशसापत्र और उसकी यह 
पवस्था। कमलनयन ने साग्चर्य विनोवा से पूछा “इसकों आपने फाडकर 
फेक क्‍यों दिया ?” विनोवा ने सहज भाव से उत्तर दिया “यह मेरे काम 
नहीं आयगा, इसलिए फाडकर फेक दिया ।” कमलनयन वोछे : “बह तो 
सग्नह करने योग्य वस्तु थी ।” विनोवा ने पुन सहज भाव से उत्तर ब्या 
“जो चीज मेरे काम नहीं आयगी, उसे क्यों भविष्य के लिए सँभालकर 
रखूँ ? यह तो वापू की महानता हे कि उन्होने मुझे ऐसा समझा है। मेरे 
दोषों को तो उन्होने देसा नहीं है।” इन थोडी-सी बातो से ही विनोवा का 
चरित्र प्रकट हो जाता है। विनोवा कितने अन्तर्मूस्त हैं और उनकी प्रकृति 
आध्यात्मिकता से कितनी समृद्ध है, यह उसका एक उदाहरण है। विनोबा 
कितने उच्च स्तर के अपरिय्रही हे, इसका एक दुृष्टान्त यहाँ देना अग्रासगिक 
न होगा। पहले वे पुस्तक पर अपना नाम लिख देते थे। बाद मे उनके मन 
में यह वात आयी कि “पुस्तक पर अपना नाम क्यों लिखूँ ? पुस्तक तो सम्पत्ति 
हे। पढ छेने के वाद पुस्तक को सग्रहीत रखना भी परिग्रह है। पुस्तक 
स्वय पढ लेने के वाद यदि कोई दूसरा व्यक्ति उसे पढना चाहे, तो उसके 
प्रति कृतन होना चाहिए ।” उसी समय से उन्होने पुस्तक पर नाम लिसने 
की आदत छोड दी। सन्‌ १९१८ में जब वे अपना सामान अपने सिर पर 
लेकर पदयात्रा करते थे, तब भी नयी पुल्तक छेना आवश्यक होने पर पुरानी 
पुस्तक दुसरों को देकर वे अपना वोझ हल्का कर लेते थे। 
सन्‌ १९२३ में विनोवाजी ने वर्वा-आश्रम छोड नागपुर जाकर झडा- 
सत्याग्रह मे भाग लिया और वहाँ उन्हे कुछ महीने के कारावास की सजा 
है| 


है 
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मिली जेल से वाहर आने पर सन्‌ १९२४ के आरम्भ मे, महात्मा गाबी 
के निर्देश पर उन्होंने केरछ में भाईकम-सत्याग्रह का नेतृत्व किया। वहाँ 
के सनातनी ब्राह्मण छोग मदिरों के आसपास के मार्गों पर भी हरिजनों को 
नहीं चलने देते थे। कुछ समय के सत्याप्रह के बाद सरकारी पक्ष और 
सनातनियो ने हार स्व्रीकार कर छी। विवोबाजी पुत्र आश्रम में छौटकर 
मौन-साधना में लीन हो गये । विनोवा ने सन्‌ १९३० के नमक-सत्याग्रहु 
में भाग लिया ओर दुर्वल गरीर रहने पर भी उन्होंने ताइ के पेड काटने 
का काम शुरू किया। सन्‌ १९३२ के आन्दीलन में उन्होने धुलिया आदि 
स्थानों में भाषण किये, जिसके कारण वे गिरफ्तार कर जेल में डाल दिये 
गये। वे धुलिया जेल में थे और सेठ जमनालाल बजाज, प्यारेाल आदि 
उनके साथ थे। जेल में वे लोग एक साथ सूत कातते, गेहूँ पीसते और बैठकर 
विविध विपयो की चर्चा करते। जेल भी आश्रम के रूप में परिणत हो गया 
था। धुलिया जेल में विनोवाजी का सबसे वडा काम था--गीता पर 
प्रवचन । प्रति रविवार को एक अध्णय के हिसाव से उन्होंने गीता के १८ 
अध्यायो की अपूर्वे व्याख्या की । वे ही प्रवचन आज गीता-प्रवचन' पुस्तक के 
रूप में सम्पूर्ण भारत में विख्यात है। उस समय विनोवाजी की आयु केवल 
३७ वर्ष की यी। इसी आयु में आध्यात्मिक साधना में वे कितने ऊँचे उठ 
गये थे, इस वात का पता गीता-अवचन' का अध्ययन करने से रूंग जाता 
है। गीता-पअवचन' का मूल मराठी भाषा से प्राय सभी भारतीय भाषाओं 
में अनुवाद ही चुका है और इसकी कई छाख प्रतियाँ बिक चुकी है। गीता- 
प्रवचन' एक अपूर्व ग्रन्थ है। उसमें इन्होने गीता के आधार पर पूर्ण जीवन- 
दर्शन की व्याख्या की हैं। जो लोग इसका श्रद्धासहित अध्ययन करेगे, उनका 
जीवन निरिचित रूप से सेवा और त्यागमय एवं ईइ्वराभिमुखी हो जायगा। 
भूदान-यज्ञ आरम्भ होने के वीस वर्ष पूर्व ये प्रवचन किये गये थे। फिर भी 
उनका अध्ययन करने से भूदान-यज्ञ की भावधारा सहज ही हृदयगम होती 
है और उससे प्रेरणा मिलती है। 

वाल्यकाल में, जब विनोंवा गायोंदा में थे, माता रुक्मिणीदेवी को गीता 
पढने की तीत्र इच्छा हुई। गीता का मराठी पद्य या गद्य में जो भी अनुवाद 
उपलब्ध था, वह इतना कठिन था कि वे समज्न ही नही पाती थी । तब उन्होने 
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सहज सरल भाव से विनोवा से नीता का पयानुवाद कर देने को क्हा। 
पुत्र पर नाँ का इतना अबिक व्ग्विस था। माँ के इस अगराव विव्वास ने 
ही विनोवा को असीम जक्ति प्रदान की। जो हो, माँ के जीवन-काल मे 
विनोवा उनकी यह इच्छा पूरी न कर सके। सन्‌ १९३२ में उन्होंने गीता 
ब्लोको के अनुल्ष छदद में एक अपूर्वे समम्छोकी' मराठी अनुवाद किया। 
उन्होंने उसे गीताईं नाम दिया। मराठी साया में आईं शब्द का अर्थ माँ 
जर्थात्‌ गीताई! का अर्थ गीता-माँ हआ। गीता विनोवा के जीवन का 
एकमात्र पथ्रप्रदर्गक रही। उन्होंने गीता की शिक्षा के अनुसार अपने जीवन 
को बनाया है। इसीलिए गीता उनके लिए मातृ-स्वरूप है। विनोवा ने 
अपनी विचास्योयी” में छिखा हे 

“जब मैं गीता का अर्थ समझने छूगा, तब माँ नहीं रही। मुझे ऐसा 
लगा कि मा मुझे गीता-माँ की योद में सौपकर चली गयी हे। गीता-माँ, 
आज भी मे तेरे ही दृप से पल नहा हे और भविप्य में भी तू ही मेरा आवार 
होतर रहेगी।” गीताई को महाराष्ट्र में इतनी छोकपग्रियता मिक्की हे कि 
उसकी छासो प्रतियाँ विक गयी हैं। 

बुलिया जेल में रहते समय ही विनोवाजी ने प्राम-सबठन का काम करने 
का सकलप छिया। जेंकू से छूटठने पर वे ग्रामन्‍याम मे घूम-बूमकर 
ग्रामवासियों को सूत-कताई, सफाई आदि की गिक्षा देते रहे। वर्षा की 
मगनवाडी में पहले सत्याग्रह-आश्रम स्थापित हुआ यथा। तदुपरान्त वह 
वजाजगडी में सेठ जमनाछाल वजाज के घास-वँगछा' नामक वंँँगले में 
ले जाया गया। वँगले में आश्रम के उपयुक्त सारी व्यवस्था कर सकना सम्भव 
नहीं था। अतएव सन्‌ १९३४ के प्रयमार्द्ध में वर्बा से दो मील दूर नालवाडी 
को ब्राम-सवटन के काम के उपयुकक्‍त समझकर वहाँ नया आश्रम वनाकर 
“ग्राम-सेवा-मडछ” स्थापित किया गया और ग्राम-सेवा का काम व्यवस्थित 
सर्प से शुरू हुआ | दो छाख की आवादीवाले वर्बा अचल को छह भागों मे विभकत 
कर हर भाग की जिम्मेदारी एक-एक आश्रमवासी को सोपी गयी। ये 
कार्यकर्ता दो-दो सप्ताह के अन्तर पर ब्रामो का श्रमण कर आश्रम में छीटते 
श्रे, अपने काम का विवरण देते थे जीर परस्पर विचार-विमर्ण करते ये । 
बहाँ एफ दिन ठहरकर वे फिर ग्रामो को छौट जाते थे। चूत-कताई के 
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सम्बन्ध में विनोवा ने स्वय ही कई प्रकार के परीक्षण किये हे। सूत कताई 
में वे सिद्धहस्त है। उन्होंने तकही कातने की नवीन पद्धति का आविप्कार 
किया है। सूत-कताई को अत्यधिक प्रचलित करने के लिए उन्होने तुनाई 
की नयी पद्धति निकालकर उसका परीक्षण किया भौर वह पद्धति सम्पूर्ण भारत 
में प्रचारित हो गयी। वे अपने ही हाथ से रूई का बीज निकालकर उसे घुनते। 
कपडा बुनने का भी काम वे स्वय करते। प्रतिदिन आठ घटे वे यह सब काम 
करते। सूत कातने के आथिक आधार की प्रतिप्ठापना के लिए उन्होने ६ मास 
तक सूत कातकर उसकी आय से ही अपनी जीविका चलायी। इन सब कामों 
में उन्होंने इतनी दक्षता प्राप्त की है, जितनी भारत मे और कोई नहीं कर 
सका है। सूत-कताई को मौलिक हृस्तथिल्प मानकर उन्होंने इस विपय में 
एक मौलिक पुस्तक भी लिखी है। 
भावी जीवन में सर्वोदिय-ऋषि होनेवाला यह महापुरुष शुरु से ही कैसी 
धातु में ढला था, इसका पता उसकी तरुणाई की एक घटना से लगता है। 
यह १९२८ की वात है। उस समय वे वर्बा-आश्रम में थे। आम का मौसम 
था। एक दिन वे वाजार से छह आने में एक टोकरी छोटे देशी आम खरीद 
लाये। दो दिन वाद जब वे पुन वाजार गये, तो आम वेचनेवाली उसी वृद्धा 
को उस दिन भी आम बेचते देखा । उस दिन वृद्धा ने दो आने में ही एक टोकरी 
आम देने चाहे। आज मूल्य इतना कम क्यो है, यह विनोवा ने जानना चाह । 
वृद्धा ने कहा “पिछले दिन आँधी में काफी आम गिरे थे, परन्तु खरीदार 
पर्याप्त न होने के कारण दाम इतना कम रखना पडा है।” विनोवा वे वृद्धा 
- से पूछा “एक टोकरी आम के लिए उसी दिन की भाँति इस वार भी परिश्रम 
करना पडा था या नहीं ?” वृद्धा ने कहा * “हाँ।” तव उन्होने कहा 
“तब मैं कम दाम में क्यों हूँ?” कहकर उन्होने एक करी आम लेकर छह 
आने पैसे दे दिये। 
सन्‌ १९३६ में महात्मा गावी ने वर्बा के निकट सेवाग्राम-आश्रम की 
स्थापना की। उसी समय ग्रामोद्योग-सध की स्थापना हुई और खादी के 
अलावा दूसरे ग्रामोद्योगो के लिए प्रयत्व होने छगे । नालवाडी-आश्रम में 
विभिन्न शिल्रों का काम बुरू हुआ। सावरमती-आश्रम की महिल्य कार्य- 
का यो के वर्वा चले आने पर उन छोगो के लिए वहाँ एक महित्यक्षम की 
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भी स्थापना हुईं। आश्रम का सार महात्मा गावी ने विनोंवा को सौप दिया । 
विनोवा के सचालन-काल में आश्रम ने आजातीत उन्नति की। सन्‌ १९३६ 
से १९४१ तक प्रत्येक वर्ष वर्बा जिले के कार्यकर्ताओं का सम्मेलन बुलाया 
जाता था। सम्मेलन मे कई दिनो तक विभिन्न सघटन-मूलक कार्यो के विपय 
में विचार-विमर्थण किया जाता था। विनोवाजी ने इसे 'सादी-यात्रा' नाम 
दे रखा या। जन्‍्य धर्मो के प्रति समश्रद्धा का भाव रसने के छिए उन्होनें 
अखी भाषा सीखी और इसी भाषा में लछिसित कुरान-गरीफ' का गम्भीरता- 
पूर्वक अध्ययन किया। कुरान के सम्बन्ध में उनका ज्ञान अगाव है। भहात्मा 
गावी द्वारा चछायी गयी बुनियादी शिक्षा या नयी ताछीम की व्यवस्था 
ओर सघटत में भी उन्होंने वडी सहायता पहुंचायी । कुप्ठ-रोगियो की सेवा 
उनका वडा प्रिय काम है। उन्होनें अपने एक कार्यकर्ता को इसी कार्य के 
लिए तैयार कर उसे तीन कुप्ठ-सेवाश्रमो का काम सौंपा है । 
तालवाडी-आश्रम में अत्यधिक परिश्रम करने के कारण सन्‌ १९३८ 
मे विनोबाजी का स्वास्थ्य बहुत गिर गया। इससे महात्मा गाधी ने उद्विग्त 
होकर उन्हें किसी स्वास्थ्यवर्धक स्थान में जाकर स्वास्थ्य-छाभ करने का 
प्रामर्श दिया। किन्तु विनोवाजी ने वाहर जाना पसन्द नहीं किया। नाल- 
वाडी से ४ मील दर पवतनार नदी के किनारे जमनाछारूजी का एक बँगला 
था। विनोवा ने वही आकर वाश्रम स्थापित कर रहना थुरू कर दिया। 
वहाँ पर धाम नदी और पवनार नदी का सगम है और चूंकि वँगछा धाम चदी 
के उस पार था, उन्होने आश्रम का नाम रखा “परमधाम 
गत महायुद्ध के समय सन्‌ १९४० के वर्षात में महात्मा गाथी ने इस 
उद्देश्य से व्यवितगत सत्याग्रह आन्दोलन आरम्भ किया कि कोई भी व्यक्ति 
धन या जन से युद्ध में सहायता न पहुँचाये । उस सत्याग्रह में महात्मा गरावी 
ने विनोवाजी को प्रथम सत्याग्रही मनोनीत किया। सारे भारत ने इस 
बात को आइचर्यपूर्वक सुना और तब से उनका नाम और सुयझश्ष सर्वत्र ्रचारित 
होने छगा। व्यक्तिगत सत्याग्रह के लिए उन्हें पहले तीन मास का कारावास- 
दंड मिला, किन्तु जेल से छूटने पर उन्होंने पुत सत्याग्रह किया और उन्हें 
पुन कारावास-दड मिला । इस प्रकार इस आन्दोलन के डेढ वर्षों के अन्दर 
वे तीन वार गिरफ्तार हुए जोर तीन वार जेंल गये । 
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सन्‌ १९४२ के भारत छोडो' आन्दोलन के समय अन्य नेताओं की 
भाँति विनोवा भी परमधाम-आश्रम से गिरफ्तार कर अज्ञात स्थान मे छे 
जाकर रखे गये और आश्रम जब्त कर लिया गया। एक वर्ष तक वे मद्रास 
के बेलोर जेल में रखे गये थे। तदुपरान्त वे मध्यप्रदेश के सिवनी जेल मे 
रखे गये। वेछोर जेल में रहते समय उन्होने तेलुगु, कन्चड, तमिल, मलूयारुम 
आदि भाषाएँ सीखी। विभिन्न भाषाओं के तुलनात्मक अध्ययन की बात 
उनके मन में वचपन से ही थी। अतएव जो भी भाषा वे सरलतापूर्वक सीस 
सकते थे, सीख लेते थे। उन्होने भारत की प्राय सभी प्रादेशिक भाषाएँ 
सीख ली हैँ। इन प्रादेशिक भाषाओं में से वँगला पर उनका अच्छा 
अधिकार है। 

नोआखाली की बीभत्स साम्प्रदायिक स्थिति को शान्त करने के लिए 
जब महात्मा गावी वहाँ पद-यात्रा करने गये थे, तव विनोबाजी पवनार 
नदी के तीर पर स्थित परमधाम' आश्रम में ग्राम-सेवा की साधना में शान्ति- 
पूवंक लीन थे। कितने ही व्यक्तियों ने उनसे नोआखालछी जाने के लिए 
अनुरोध किया, किन्तु महात्मा गावी के आदेश के कारण वे आश्रम से वाहर 
एक डग भी नहीं गये। उनका श्वुखला-बोच इतना अधिक दूढ था। 

सन्‌ १९४८ की ३० जनवरी को महात्मा गावी इस ससार से विदा 
हो गये। इसके डेढ महीने वाद सेवाग्राम में सस्पूर्ण भारत के गावीवादी 
आदर्श मे विश्वास रखनेवाले कार्यकर्ताओं का एक सम्मेलन हुआ। गाधीजी के 
'सर्वोदिय” के स्वप्त को पूरा करने के लिए सर्वोदय-समाज' और सर्वेन्सेवा- 
सथ' की स्थापना हुई। गाधीजी के कार्यों का भारी बोझ विनोवाजी पर 
आ पडा। बहुत ही नम्नतापूर्वक उन्होंने सब भार स्वीकार कर लिया और 
आश्रम के एकातवास को छोडकर वाहरी दुनिया में आ गये। 

महात्मा गाधी द्वारा इच्छित शान्ति-स्थापना का काम अब भी शेप था। 
शरणाथियों की समस्या एक वडी समस्या के रूप में आकर खडी हो गयी। 
उन्होने दिल्ली आकर शरणाथियो की सेवा से अपने को लगा दिया। शिविर- 
शिविर में जाकर उन्होने उन्हे आत्मनिर्भरता की शिक्षा देना आरम्भ किया। 
शिविर-शिविर में चरखा, चक्‍की आदि की स्थापना हुई। मेव लोगो की 
समस्या सबसे जटिल थी। भेव कहलाते है, दिल्ली, आगरा आदि क्षेत्रों के 
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मुसलमान किसान। पाकिस्तान की स्थापना होने पर वे उत्साहित हो 
पाविस्तान चले गये थे, किन्तु वहाँ सुविवा न पाकर वे पुन लौट आने को 
विवज् हुए थे। इस वीच उनके घर-द्वार, जमीन-जायदाद आइढि पर हिल्दू 
घरणाबियों ने अधिकार जमा लिया था। विनोवाजी ने यह कठिन काम 
अपने हाथ ने लिया और बहुत परिश्रम तथा प्रयत्नों के वाद वे मेव लोगों 
की कुछ जमीन छौटाने आर कुछ बदलते की व्यवस्था करने में सफल हुए। 
साम्प्रदायिक शान्ति-स्थापना के लिए उन्होंने वीकानेर, अजमेर, हेदराबाद 
जादि स्थानों का अ्रमण किया आर उनके नेंतिक प्रभाव से उन स्वानों में 
जान्ति का वातावरण बना । 

इसके वाद वे पुत 'परमवाम-आश्रम में आकर एकान्त सावना में छी च 
हो गये । उत्पादन के लिए श्रम जौर स्वावलूम्बन सवादय का मूल्तत्व 
है। स्‍्वप्र छपर्त जीवन में इस आदर्ग की स्थापना न कर केवल जन- 
साधारण को इसकी शिक्षा देने के लिए आगे बढना एक विडम्बना-माह 
है। यह वात सोचकर व्नोवाजी और उनके आश्रम के साथी “परमधाम' 
में काचन-मृविति-योग' के ब्रती बने । किन्तु, 'काचन-मुक्ति-योग' हे क्या ? 


कांचन-सुविति-योग 


अर्थ और श्रम--यही दोनो गक्तियाँ ससार में विशेष रूप से क्रिया- 
जील है। उत्पादक श्रम को छोठकर लोग बर्थ पर अविकाधिक निर्भर 
है, इसीलिए ससार मे अधिक अनर्थ हो रहा हैं। पहले के समाज में ऐसा एक 
समय और अवस्था थी, जब सव छोग निविवाद रूप से स्वय उत्पादन करते 
ये और जण्नी जरूरत की चीजे अपने श्रम से तैयार कर लेते ये। उस समय 
कोई भी सर्वथा निर्वन नही होता था, ओर न ही कोई बहुत अधिक धनवान्‌ 
होता था । सव छोग समान सम्पत्तिवाले भले न हो, पर अधिक वेषम्य नहीं 
था, हो भी नहीं सकता था। किन्तु बहुत छोगो के उत्पादक श्रम से हट जाने 
के कारण ही घन का इतना वेपम्य पैदा हो गया है। सकटपग्रस्त होने के 
कारण असहायावस्था का राभ उठाकर मनुप्य अपने लाभ के लिए दूसरे 
व्यक्ति को नौकर रखने छगा और उसके श्रम पर आराम से जीवन विताने 
लगा। इसी प्रकार उसके हाथ में भूमि और उत्पादन के अन्यान्य सावन, 
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जैसे, उत्पादन के यन्‍्त्रादि जमा होने लूग्रे । इस प्रकार विपमता की क्रमण 

वृद्धि होने लगी और अधिक व्यापक तथा गम्भीर रूप उसने धारण कर लिया। 

धन से दूसरो का श्रस खरीदने मे मनुप्य सुविधा देखने रगा। घन के द्वारा 
दूसरे के श्रम से अजित सामान की खरीद भी सुविधाजनक प्रतीत हुई । इस 
प्रकार अर्थ धन-वैपम्य की सृष्टि और वृद्धि का प्रवान अस्त्र वन गया । इसलिए 

लोग श्रम से छुटकारा पाने के लिए अर्थ-सचय मे जुट गये । आज ससार 
में कुछ लोगो के हाथ में, गैर-उत्पादको के हाथ मे, भूमि और उत्पादन के 
जो दूसरे साधन केन्द्रीभूत हो गये है, उसका आधारभूत कारण यही है। इसी- 
लिए वर्तमान युग मे श्रम तथा श्रमिक की भ्रतिप्ठा नप्ट हो गयी हे और अर्थ 
को गरुत ढग से अत्यधिक महत्त्व मि्ठ गया है। उत्पादक श्रम को पुत्र 

उसका अति सम्मानपूर्ण स्थान न मिलने से धवी और गरीब की विषमता दूर नही 

होगी और समान भाव से सव छोगो का कल्याण भी सम्भव नहीं । विनोवाजी 
कहते है. “वर्तमान विकारप्रस्त समाज-व्यवस्था मे प्रत्येक वस्तु का 
मूल्य पैसे से ऑका जाता है ओर इसलिए वस्तु का वास्तविक मूल्य दिखाई 
तही पढता। कहा जाता है कि यहाँ की जमीव का मूल्य अत्यधिक हो गया 
है, किन्तु जमीन की उदारता तो पूर्ववत्‌ ही वी हुई है। परसो बक्सर 
के गजेटियर में पढा कि डेढ सौ वर्ष पूर्व वहाँ एक सेर गेहूँ एक पैसे मे विकता 
था, आज वही एक सेर गेहूँ ढस आने में मिलता है। किन्तु, पहले एक सेर 
गेहूँ से जितने छोगो का पेट भरता था, आज भी उतने ही छोगो का पेट भरता 
हैं और उतनी ही पुष्टि मिलती है। आज पैसे के मायाजाल मे पडकर मरुभूमि 
को हमने जलाशय मान लिया है।” वे और भी कहते है. जनता का हृदय 
जुद्ध है। जो कुछ गडबडी नजर आती है, वह सामाजिक अर्य॑-व्यवस्था 
की बुराइयो के कारण । उत्पादन और श्रम के साथ पैसे का कोई निर्दिष्ट सम्पर्क 
नही रह गया है। पैसा सर्वदा अपना रूप वदलता रहता है। कभी वह एक 
रुपया वन जाता है, कमी दो रुपये और कभी चार रुपये । पैसा वदमाश 
और दुश्चरित्र है । उसीकों हमने अपना कारवारी वना ल्या है। वदमाण 
के पास ही हमने अपनी चामी रख दी है ।” इसलिए विनोवाजी ने कुछ 
दिन उपवास रखकर भगवान्‌ के नाम से सकल्प लिया कि वे अब पैसा ग्रहण 
नही करेगे। अर्थ-वर्जत का सकल्‍्प लेकर विनोवाजी और उनके साथी 
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परमधाम-आश्रम में जारीरिक श्रम के द्वारा जपनी जरूरत की चीजों का 
उत्पादन करते थे। वे आश्रम में आर्थिक सहायता स्वीकार नहीं करते थे। 
यदि कोई आश्रम की सहायता करना चाहता, तो केवल शारीरिक श्रम से 
सहायता कर सकता था। सर्वोदिय के आदर्श की स्थापना के लिए इस आदर्श 
का अनुसरण आवश्यक हैं । उन्होंने इसीकों 'काचन-मुक्ति-योग” नाम विया 
है। स्वोदिय-स्थापना के लिए काचन-मुक्ति-योग' की साधना अपरिहार्य हे। 


सर्वोदिय-दशंन ओर सर्वोदिय-सभाज की स्थापना 


अहिसा के पथ पर देश का स्वाधीनता-आदोलन चल रहा था। स्वाधी- 
-नता-प्राप्ति के वाद शोपणमुक्त, श्रेणीहीन अहिसक-समाज की स्थापना की 
कल्पना भी महात्मा गाधी ने उसी समय कर ली थी और इसके लिए उन्होने 
१८ सूच्री एक कार्यक्रम तय किया था। स्वाघीनता-आदोलन के साथ-साथ 
यह काम भी देश के विभिन्न भागों में न्यूनाधिक मात्रा मे चल रहा था। उक्त 
रचनात्मक कार्य के १८ सूत्र ये थे (१ ) हिन्दू-मुसलिम या साम्प्रदायिक 
एकता की स्थापना, ( २ ) अस्पृश्यता-निवारण, ( ३ ) मादक-््वव्व-निषेष, 
(४ ) खादी, ( ५ ) अन्यान्य भ्रामोद्योग, ( ६ ) ग्रामो की स्वास्थ्य-व्यवस्था, 
(७) नयी बुनियादी तालीम, (८ ) प्रौढ-शिक्षा, ( ९ ) महिलाओ वा 
उद्धार, ( १० ) स्वास्थ्य-रक्षा सम्बन्धी शिक्षा, ( ११ ) राष्द्र-भापा-प्रचार, 
( १२ ) मातृभाषा के प्रति श्रद्धा-माव, ( १३ ) आशिक साम्बश्रतिप्ठा के 
लिए चेप्टा, ( १४ ) काग्रेस-लवटन ( स्वाबीनता-युद्ध के लिए राष्ट्रीय राज- 
नीतिक सस्था, ( १५ ) किसान-सगठन, ( १६ ) मजदूर-सगठन, ( १७ ) 
छात्र-सगठन और ( १८ ) क्रुप्ठरोगी-सेवा और कुप्ठरोग-पतिकार | अवस्था 
और शयोजन के अनुसार इस तालिका मे वृद्धि की जा सकती हैं । 
रस्किन के अग्रेजी ग्रथ अनदु दिस लास्ट का जो अनुवाद महात्मा गावी 
ने किया था, उसे उन्होने सर्वोदिय” नाम दिया था ।उस अनुवाद की भूमिका में 
उन्होने लिखा है. “आधुनिक सस्क्ृति ओर उस पर जाधृत समाज-व्यवस्था 
का रिद्धान्त यही है कि यथासम्भव अधिक सस्या में लोगो के लिए अविकाधिक 
परिमाण में सुख-सुविधाओं की व्यवस्था की जाय । इस प्रवान सिद्धान्त से 
सहज ही यह उप-सिद्धान्त निकलता हे कि यथासम्भव अधिक लोगो के लिए 
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अधिकाधिक सुख की व्यवस्था करने पर जो थोडे लोग बच रहेगे, उन्हे यदि 
दु ख-कप्ट भी हो, तो कोई क्षति नही । दस में से वो आदमियो के सुख की व्यवस्था 
करने पर यदि एक व्यक्ति वच जाय, तो उसके वारे में चिन्ता करने की जरूरत 
नहीं। सिर्फ यही नहीं, वल्कि उसका अनिष्ट या नाथ करने की भी जरूरत 
हो, तो वसा कर देवा चाहिए। ऐसे सिद्धान्त के आधार पर गठित समाज- 
व्यलहया] में विरोव, झगडा और अत में व्वस अपरिहाय हो, तो इसमे कोई 
आइचय नहां। इसका कारण यह है कि इस समाज-व्यवस्था में जो वलवान्‌ 
होता है, वह यही सोचता है कि दुरबेछो का नाश हो और उनके नाग के लिए 
वह प्रयलगील भी रहता हे। किन्तु दुर्वल यह नहीं चाहता कि वलवान्‌ की 
स्वार्थसिद्धि के लिए उसका नाथ हो। दुर्वे होने से क्या ? इस पृथ्वी पर 
ऐसा कोई नहीं है, जो यह चाहता है कि उसकी मृत्यु हो, अथवा वह ने 
रहे । हर आदमी यही चाहता है कि वह जीवित रहे। इसका कारण यह हे कि 
इस “रहने से या अस्तित्व में मनृप्य एक प्रकार के आनन्द या सुख का अनुभव 
करता है। अतएवं सघर्ष और सर्वनाग के प्रतिकार के लिए गठित समाज में 
हर कोई भाति और सतोप प्राप्त करेगा। ऐसे समाज की रचना के लिए यह 
रपष्ट हे कि यथासस्भव अधिक छोगो के लिए अधिकतम सुख-सुविधा' वाली 
नीति को छोडकर हर किसीके हर प्रकार के कल्याण” वाले सिद्धान्त के आधार 
पर सामाजिक जीवन को तैयार करना पडेगा । सबकी हित-सिद्धि' जीवन का 
तत्वजान होना चाहिए ।” यही तत्त्वजञान अहिसक समाज-रचना के मूल में 
है। इसीलिए महात्मा गाधी की कल्पना की अहिसक समाज-रचना का नाम 
पडा है सर्वोदिय' | भारत के प्राचीन ऋषि-मुनियों ने समाज-व्यवस्था के इसी 
आदर का प्रचार किया है और इस तथ्य को एक ब्छोक में प्रकट किया है : 
“सर्वे भवन्तु सुखिन ” ( सब लोग सुखी हो )। 
रस्किन के उपर्युक्त 'अनटु दिस छास्ट' गस्‍्य का आवार है. बाइविक 
में वणित ( 9, श्वशिट्ण5 ८ा। 20 ) आए काए शा 
नामक नीतिमूलक कहानी ( ?क४0/6 ) । यह कहानी इस प्रकार हे 
एक व्णक्ति ने कसी मजदूर को अपने बगूर के ठ्यीचे मे एक पेनी मजदूरी तय कर 
काम करते के लिए भेज दिया। उस समय व्हाँ एक मजदूर की दैनिक मजदूरी 
थीं एक पेनी । दोपहर के समय इस व्णक्ति ने मजदूरों के अड्डे पर जाकर देखा 
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कि कुछ छोग वहाँ वेकार हूं। उससे उन छोगो को भी अपने व्गीचे में काम 
करने के लिए भेजा औीर आव्वासन वियरा कि उन्हें पूरी मजदूरी मिलेगी । सन्व्या 


*ं 


बठे हूं। उसने उन बंकार मजदूरा से पूछा तुम लोग यहाँ बेकार वयो बैठे 
हो ?” मजदूरों ने जवाब दिया “हमें कही छाम नहीं मिलता ।” उससे 
कहा “तुम लोग भी मेरे अगूर के वर्गाचे में कान करने चलो। पूरी मजदूरी 
मिलेगी ।” जव रात हुई, तव बगीचे के माछिक ने अ्षने सहकारी से कहा - 
सव मजदूरा को को बुलाकर पूर्र-पूरी मजदूरी दे दा ओर सबसे अत में जो मजदूर 
4 में जे। छोग आते थे, 
उन्हें जब एक-एक पेनी मिठी, तव जा छोग पहदे आये थे, उन्होंने सोचा 
उन्हें अधिद्या मजदूरी मिलेगी । किन्तु जब उन्हे भी एक-एक पेनी ही मिल, 
ता उन लोगो ने शिकायत करना यरू झिय्रा । अत में मालिक से उन छोगो ने 
कहा या हाय पयसे अत मे आर हू, उन टोगा ने कंवछ एक पटा परिथम 
फ्िया हु और हम छोगो ने साय दिन बूप से तयकर मेहनत फी है। फिर ना 
हमें उन लोगा के ही वरावर मजदूरी मिली । 

... सेत के मार उत्तर द्थि “नने तुम लोगों के प्रति कोई अन्याय 
नहीं किया हैं। तुम ठछोगो को एफ पन्री ढेसे दा ही वादा या। तुम छोगो ने 
बादे के अनुसार एक-एक पेनी पायी ह। अब तुम लोग घर जा सकते ही । जो 
तम लोगो को दिया हे, वही उन छोगो को भी दया, जो सबसे अन्त में आये हे ।” 
( ब्नूप# 6४99, 7 90 ६7९९ 90 जछञ+०78 728 700 (707 28868 
जात 7९ 707 ३ एधणाए ?े (9४६6 8८ 6 48 - 5700 80 गए 
ए2ए 7 जग! ह/ए8 एण७0० पा5 49४ ९ए९7 28 प(0 (66 7? ) 
इसमें मलभत नीति बह है फि. प्रत्पेद व्यक्ति ने उसकी यामजचर ग्रहण करो 
और उसकी जरूरत के अनुसार वो ( ##07 ६४८४ ३८८०४व08 ६0 ॥5 
टब>बलाए बाते 60 ९४९१ ३८८०४१४8 ॥0 #75 7८८०) । यहीं हे 
आर्थिक और यामाजिक समानता की नीति । अतएवं इस नीति के आधार पर 
रखित रस्किन के अमृत्य जनदु ढिस लास्ट” गन्ने को पढ़कर महात्मा 
गावी ने सर्वप्रथम लवोदिय की प्रेण्णा पायी और इसने उनकी जीवन-पद्धति से 
विप्लवी परिवर्तन छा दिये। 





श्८ भूदान - दया और क्यो ? 

महात्मा गावी के स्वर्यवास के वाद सन्‌ १९४८ के मा्चे महीने मे विनोवाजी- 
की प्रेरणा से सम्पूर्ण भारत के रचनात्मक कार्बकर्ताओं का सेवाग्राम मे सम्मे- 
लग हुआ और सर्वोदिय का कार्य सफलतताएवंक आगे बढाने के लिए 'सर्वादय- 
समाज' की स्थापना हुई। प्रत्येक वर्ष एक-एक राज्य में सर्वोदिय-समाज का 
वारपिक सम्मेलन हुआ। अप्रैंड १९५१ के मध्य में हेदरावाद के निकटबवर्ती 
शिवरामपल्ली गाँव मे तृतीव वापिक सर्वोदिय-सम्मेुना सम्पन्न आ। 


विनोबाजी की तेलंगाना-यात्रा 


उस समय हैदराबाद राज्य के अन्तर्गत तेलगाना नामक स्थान में भूमि- 
समस्या को लेकर हिसात्मक आदोछून चल रहा था। कम्युनिस्टो के रा 
अनेक भू-स्वामी मारे गये थे। भू-स्वामियों से छीनकर पर्वाप्त भूमि कृपको के 
वीच वॉट दी गयी थी। दूसरी ओर, उन छोगो को अधिकागत क्षतिग्रस्त करके 
फिर जमीन छीनी जा रही थी। सरकार सशस्त्र उपायो से इस सघरप का दमन 
करने की चेप्टा कर रही थी। दोनो ही पक्ष मार-काट के शिकार हो रहे ये। 
वहाँ भय, आतक, हत्या और अग्निकाण्ड का जोर था । दोवो ही पश्षो के द्वारा 
सर्वसाधारण छोयग पीडा, छाछना और अत्याचार के शिकार हो रहे थे । 
दिय में सभस्त्र पुलिस का अत्याचार--कम्युनिस्ट या कम्युनिस्टो के सहायक 
होने के सन्देह में पुलिस के हाथो छाछता और रात में जमीदार-माहऊू- 
गुजार-समर्थक अथवा पुलिस के सहायक होने के सन्देह में कम्युनिस्टो का 
अत्याचार। दोनो पक्षों के अत्याचार से लोग पागल जैसे हो गये ये । 
विनोवाजी अस्वस्थ थे, इसलिए भिवरामपलल्‍ली सर्वोदय-सम्भेलन में जाने 
की उनकी उतनी इच्छा नही थी।उसके पहले उडीसा के अगुल नामक स्थान मे 
सर्वोदिय-सम्मेलन हुआ था । वहाँ भी वे नही यये थे। श्री झकरराव देव ने उनसे 
कहा “यदि आप शिवरामपत्ली-सम्मेलन में नही जायँगे, तो सब छोगो के वहाँ 
जाकर समय नष्ट करने का कोई अर्थ नही होता ।” अस्वस्थ रहने पर भी विनो- 
बाजी शिवरामपल्ली जाने को राजी हो गये और पैदल ही जाने का उन्होंने 
निश्चय किया । ८ मार्च को प्रस्थान कर ३०० मीलपैदल चलकर ने वहाँ पहुँचे । 
जशिवरामपल्ली सर्वोदिय-सम्मेलन से भाग लेनेवाले सर्वोदिय-कार्यकर्ताओं के मच 
पर तेलगाना की घटनाओं का अत्यधिक प्रभाव पडा था। अहिंसा में विश्वास 


विनोवाजी की तेलगाना-यात्रा २९ 


करनेवाले कार्यकर्ताओं के लिए तेलगाना एक चुनौती के रुप मे था । नात्ति और 
प्रेम के मार्ग से देस की भूसि-समस्या तथा आविक समस्या का समावात न 
कर पाकर केंग्ल मुख से अहिसा की वाते करना छोई अर्थ नही रखतता। 

महात्मा गादी की मृत्यु के वाद विनोवाजी आशिक ओर सामाजिक 
क्षेत्र में अहिसा के प्रयोगार्थ अच्वेषण कर रहे थे। एक बाति-सैनिक के रूप में 
उन्होने देछगाना का अ्रमण करने का निः्च्य किया । उन्होनें कहा मे 
सर्वोविय-समाज का सेवक हूँ । मेरे छिए 'सवोदिय! शब्द भगवान्‌ के नाम के समान 
है। सवोदिय का अर्थ सव लोग समझते हैँ । अतएव कम्यूनिस्ट भी इसके अपवाट 
नहीं हैं।” इसीलिए पहले ही उन्होने हेदरावाद जेल में जाकर कम्युनिस्ट 
बदियों से मुलाकात की और दो-तीन घंटे तक उनसे वातचीत की । उन्होने 
कहा “कम्यूनिस्ट भाइयों की विचारवारा क्या है, यही जानने और समझते 
के छिए मैने जेल मे उन छोगो से भेंट की ।” इसके वाद १६ वग्नैछ को उन्होंने 
अपने कुछ साथियों सहित तेलयाना-अ्रमण के छिए पैदल ही प्रस्थान किया। 
तेलगाना-अमण के निश्चय की क्‍या पृष्ठभूमि थी और उन्होंने पैदल-अ्रमण 
बयो किया, इस सम्बन्ध में उन्होंने वा गल ( हैदराबाद ) नामक स्थान में 
२० मई, १९५१ को अपने प्रार्थवा-प्रवचन में श्रकाम डालते हुए कहा 
“गावीजी के स्वर्गवास के वाद सोचता था कि अब मुझे क्या करना चाहिए ? 
मैं विस्थापिती की सेवा में छग गया। किन्तु, यहाँ के ( तेलगाना के ) कम्युनिस्टो 
के वारे में में बरावर चिन्तित रहा) यहाँ की हत्या आदि की सभी घटनाओ के 
समाचार मुझे मिलते थे। फिर भी मेरे मन में निरुत्साह का कोई भाव नहीं 
आया, क्योंकि मानव-जीवन की विकास-धारा के सम्बन्ध में मुझे कुछ जान हे । 
इसीकिए में कहता हूँ कि जव-जब मानव-जीवन नवीन सस्क्ृति प्रहण 
करता है, तब-तद कुछ मधघर्प होता है, रक्त की धारा भी वहती हे | इसलिए 
नित्त्माहित न होकर गात मन से चिन्तन करना होगा और जातिपूर्ण मार्ग 
की खोज करनी होगी। 

“बहाँ जान्ति-स्थापना के लिए सरकार ने पुलिस भेजी है। किन्तु, पुलिस 
विच्यर नही करती । पुलिस के पास गर होता हे और बही उसका एकमात्र 
सावन होता है। अतएवं पुलिस को जगल में बाब का उपद्रव गात करने के 
लिए भेजा जाना चाहिए। पुलिस को बाघ का विकार करके बाघ से कोगो की 


३० भूदान : कया और क्यो ? 

रक्षा करनी चाहिए। किन्तु, कग्पुनिस्टो का उपद्रव बाघ का उपद्रव नहीं ह। 
मनुष्यों का उपद्रव है। उन लोगों की कार्यपद्धति कितनी भी गलत क्यो ने 

हो, उन लोगो के जीवन में कोई-त-कोई विचार-धारा है। इस मामले को केवल 

पुलिस भेजकर हल नही किया जा सकता। सरकार इस बात से अमभिज्ञ नही 

है। यह जानते हुए भी अपना कतंव्य समझकर सरकार ने पुलिस भेजी हे। 

इसके लिए में सरकार को दोप नही देता । 


में वर्तमान समस्या के बारे मे इसी प्रकार सोचता था। इससे मेरे मन में 
यह वात आयी कि में इस क्षेत्र में भ्रमण करूँ। किन्तु, यदि भ्रमण करना है, 
तो कैसे भ्रमण करें? मोटर आदि सवारियाँ विचारशोधक नहीं, उल्कि 
समय-शोघक है---वे केवल दूरी कम कर सकती है। जहाँ चिन्ता-धारा का 
शोधन करना हो, वहाँ गातिपूर्ण उपायो का अवलम्बन आवश्यक है। प्राचीव 
काल में तो ऊँट-बोडे आदि थे। लोग उनका व्यवहार करते थे ओर रातभर में 
दो सौ मील तक की यात्रा कर छेते थे। शकराचार्य, महावीर, बुद्ध, कबीर, 
नामदेव आदि ने भारत-भ्रमण किया था और पैदल ही भ्रमण किया था। उन 
लोगो ने तीन्रगामी सवारियों की सहायता नहीं ली, क्योंकि विचार-धारा में 
संशोधन करना उनका उद्देश्य था और विचार-धारा मे परिवर्तन लाने के लिए 
उत्तम उपाय ह--पैदल यात्रा करता । आजकल पैदल घूमना पसन्द नही किया 
जाता, किन्तु यदि शातियूर्वक विचार किया जाय, तो यह वात समझ में आती 
है कि पदल भ्रमण करने के सिवा और कोई चारा ही नही है।' 


भूदान-यज्ञ का जन्स 


दो दिन वाद १८ अग्रैल को विनोवाजी नरूगुडा जिले के पोचमपल्ली 
ग्राम में पहुँचे। वही से दण्डकारण्य आरम्भ होता है। ग्रामवासियों ने बडे 
समारोह से आदरपूर्वक उचका स्वागत किया । मलगुडा और वारगल जिले 
कम्यनिस्ट उपद्रवो के लिए बदनाम थे और पोचमपल्ली ग्राम कम्पुनिस्टी का केन्द्र 
माना जाता था। उस क्षेत्र मे दो वर्षों के अन्दर २० व्यक्तियों की हत्या को 
गयी थी। उस ग्रास से १०-१२ कम्युनिस्ट रहते थे। गाँव में लगभग ३ हजार 
की आबादी थी और खेती के काम की जमीन ढाई हजार एकड थी। फिर भी 
तीन हजार लोगो मे से दो हजार भूमिहीन थे। वहाँ पहुँचने के दो घट बाद 


भूदान-यज्ञ का जन्म ३१ 


विनोवाजी गाँव की प्रदक्षिणा के लिए निकले] वे हरिजनो की वस्ती देसने 
गये। हरिजन अत्यन्त गरीब थे। उनके पास जमीन तो नही ही थी, उन्हे पूरा 
काम और भरपेट भोजन भी नहीं मिछता था। भूमिवाकों की जमीन पर 
मजदूर काम करते थे और मजदूरी के रूप मे उन छोगो को पैदा हुई फसल का 
वीसर्वा भाग, कम्वछ और एक जोडा जूता मिलता था। विनोवा को देखकर 
उन लोगो ने समझा कि सम्भवत महात्मा गावी की तरह कोई महापुरुष आये 
हैँ। उन लोगों ने सोचा कि उन्हे अपने अभावों की बात बताने से कोई व्यवस्था 
हो सकती है और यही सोचकर उन्होंने विनोवाजी से जमीन माँगी । विनोवाजी 
ने उनसे पूछा कि उन्हें कितनी जमीन चाहिए। उन छोगो से ठताया कि ४० 
एकइ नींची जमीन और ४० एकड ऊची जमीन, कु'द ८० एकड जमीन मिलने 
से उन लोगो का काम चछ जायगा। विनोवाजी ने उनसे जानना चाहा कि 
जमीन मिलने पर वे साथ मिलतर खेती करेगे या जरूग-अलग ? अपने वीच 
कुछ विचार-विमर्ण करने के वाद उनके मुखिया ने कहा कि वे लोग मिलकर 
खेती करेगे। विनोवाजी ने उन लोगो को उसी भाव का एक आवेदनपत्र देने 
को कहा। उन्होने सोचा था कि वे सरकार से उन्हे जमीन दिला देने की चेप्टा 
करेगे। इसी बीच गाँव के और लोग वहाँ आ गये । विनोवाजी ने उन लोगों से 
पूछा कि यदि सरकार से जमीन न मिले या मिलने में देर हो, तो क्या गाँव के 
कोई सज्जन गरीबों के लिए कुछ जमीन देंगे ? ग्रामीणों में से एक भाई 
श्री रामचद्र रेड्डी ने कहा कि वे अपनी और अपने भाइयो की ओर से ५० एकड 
ऊँची और ५० एकड नीची भूमि, कुल १०० एकड भूमि गरीब भाइयो के लिए 
देना चाहते हैं । उस दिन सध्या समय प्रार्थना-सभा में विनोबाजी ने इस दान 
की घोषणा की । उन्होंने जमीन पायी और उन भूमिहीन हरिजनों को दे दी । 
उन छोगो के चेहरे पर हपे फूट पडा । 
किन्तु, विनोवाजी ने सोचा “यह क्या हुआ जहाँ मनुप्य ३ कट्ठा 
जमीन के लिए छूटाई-झगडा करता ह, वहाँ माँगने से ही १०० एकड जमीन 
कैसे मिल गयी ! कितनी जमीन चाहिए, यह भी तो उन्होने नहीं कहा था । 
जरूत थी ८० एकड जमीन की और मिली १०० एकड जमीन । तव क्या आज 
भगवान्‌ ने श्री रामचद्र रेड्डी के माध्यम से भारत की भूमि-समस्यथा के समावान 
के लिए सकेत दिया हे ? तव क्‍या महात्मा गावी की आत्मा ने श्री रामचन्ध रेड्री 
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में प्रविप्ट होकर भूमि-समस्या के झातिमयब ढग से समाधान के लिए निर्देश दिया 
हैं ?” इम प्रकार याचना के द्वारा भूमि-सग्रह करके भूमि-समस्या के समावान 
की वात उनके मन में आयी। इस प्रकार भूदान-यज्ञ की गयोत्री फूट पद्ी। 
उन्होने उसे भूदान-बज्ञ! नाम दिया । उन्होने भूदान-यज्ञ का सदेश लेकर हिसा- 
विध्वस्त, रक्तस्नात तेलगाचा के द्वार-द्वार घूमने का सकलप लिया। किन्तु, 
क्षणभर के लिए उनके मन में गका उत्पन्न हुई। इस सम्बन्ध में उन्होंने अपने 
एक प्रार्थना-प्रवचन मे कहा था “जिस दिन मुझे पहला दान मिला, उस 
रात मैं सोचने छगा---क्या इस तरह भूमि माँग-माँयकर में सभी भूमिहीनों को 
समस्या का समाधान कर सकूँगा ? मुझे साहस नहीं मिल रहा था, क्योंकि 
इतिहास में इस तरह का कोई उदाहरण उपलब्ध नहीं था । किन्तु, भीतर से 
गक्ति मिल्ली। अदर से आवाज जायी: 'डरो मंत। भूमि माँगते चलो।' 
तव मेरे मन में यह वात जायी कि जब वे मुझे भूमि माँगने की प्रेरणा दे रहे हैं, 
तव वे' अवच्य ही दूसरो को भूमि-दान करने की भी प्रेरणा ठेगे, क्योकि वे कभी 
जवूरा काम नही कर सकते ।” विनोवाजी ने नत ८ अगस्त, १९५५ को आत्र 
के श्रीकाकुलम्‌ जिले के पार्वतीपुरम्‌ ब्राम मे प्रार्थना-प्रवचन से कहा ; "जिस 
दिल मैंने प्रथम दान ( १०० एकड ) पाया, उसी दिन रात में सोचने छग्ा कि 
इन घटना का कोई अर्य है क्या ? मेरे मन में जाया कि ससार में मनुप्य केवल 
अपने विचार से ही काम नही कर सकता। छसार में उसके लिए विचार पहले 
से ही तैयार रहते हैं। आज समार में वातावरण तैयार हो गया है। में तो 
निमित्त-मात्र हूँ ? मैने और भी सोचा : यह काम पूरा करने की शवित सन्नमे 
है क्या ? तब अन्तर से आवाज आयी में गक्तिरहित हूँ । किन्तु, चक्िति- 
रहित होने पर भी मै विव्वास-बून्य नही हूँ । इसलिए यदि में अभिमान बूल् 
हो जाऊँ, तो रामावतार के समय जिन्होने वन्दरों से काम कराया, वे मेरे 
द्वारा भी काम करा छेगे। दूसरे दिन मैने दूसरे गाँव में जाकर कहा बदि 
आपके चार पुत्र है, तो मैं आपका पाँचर्वां पुत्र हूँ। मुझे पचमाण दीपिये।' 
कोई इस प्रकार भी माँग सकता है, इसके लिए वहाँ के छोग तैयार नहीं थ। 
हिरोजिमा में अगु बम गिरने का जो फल हुआ था, वैसा ही फल मेरी वाद का 
भी उन पर हुआ। मुझे ०५ एकड जमीन मिल गयी और इस प्रकार भूदान- 
व्यज्ञ का आरम्भ हुआ ।” इसी प्रकार अत्यन्त विनय एवं भक्तिपूर्वक वे भवान 
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साँगते-माँगते आगे वढे। जून महीने के मध्य तक, अर्थात्‌ दो महीने तक वे तैल- 
शाता में इसी प्रकार द्वार-द्वार घूमे। इन दो महीनो के अन्दर उन्हें दरिद्वरनारायणो 
के लिए १२ हजार एकड भूमि दान में मिल्ली | फिर वर्षा ऋतु आ गयी। 
चातुर्मास्य पालनार्थ एव 'काञ्चन-मुक्ति' सावना के लिए वे अपने परमधाम 
आश्रम में लौट गये । 

अनेक लोगों की जँसे खुली। भारत की आशिक स्वतत्रता का द्वार 
खुल गया है। भारत की भूमि-समस्या के श्तिमय समावान का मार्ग मिल गया 
है। किन्तु, फिर भी कुछ लोगो के मन में यह सन्देह रहा कि तेछगाना मे जमी- 
न्‍दारो और माल्यूजारो ने इसलिए कुछ-कुछ भूमि दान में दी कि वे कम्युनिस्टो 
के अत्याचारों से उत्पीडित थे। सावारण अवस्था में इस प्रकार भूमि का मिलना 
सम्भव नही है। विनोवाजी ने सोचा : भूमि तो केवल जमीन्दारो और माल- 
गुजारो ने नहीं दी। वहुत-सी जमीन तो साधारण किसानों से मिली है। तब 
यह सन्देह क्यो होता है ” आशका करनेवालो की बातो का यही निप्कर्प निकलता 
है कि प्रेम-मार्ग के द्वारा काम पूरा करने के लिए यह जरूरी हे कि पहले 
हिंसा का त्रयोग किया जाय। किन्तु, यह तो अहिंसा का मार्ग नही है। उन्होने 
निः्चय किया कि जहाँ तेल्याना की स्थिति नही है, अर्थात्‌ जहाँ हिंसात्मक 
आदोलन नही चलते रहे है, वहाँ भूदान-यज्ञ की परीक्षा की जानी चाहिए। 
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भगवान्‌ ने यह सुयोग उन्हे प्रदान किया । अहिसक-समाज की स्थापना- 
सम्बन्धी अपने विचार राष्ट्रीय आयोजना आयोग के समक्ष प्रस्तुत करने के लिए 
श्री जवाहरलाल नेहरू ने उनसे दिल्ली जाने का अनुरोध किया । विनोवाजी' 
जाने को सहमत हुए, किन्तु पैदछ ही जाने का निश्चय किया। अपनी जन्म- 
तिथि के दूसरे दिन १२ सितस्वर, १९५१ को उन्होने मध्यप्रदेश होकर दिल्‍ली 
के लिए प्रस्थान किया और वे भूदान-यज्ञ का प्रचार करते-करते और भूमि-दान 
माँगते हुए चले। दो महीने में ५५० मील का मार्ग तब करके वे दिल्ली पहुँचे | 
इन दो महीनों में उन्होंने १८ हजार एकठ भूमि प्राप्त की। जिस राह वे गये 
थे, उबर किसी प्रफार का हिंसात्मक आदोलन कभी नहीं चछा था। उस 
अज्चल में उस समय कोई हिसात्मक दल भी सक्रिय नही था। तेलगाना मे उन्हे 
डरे 
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दो महीने में १२ हजार एकड जमीन मिली थी, इस शातिपू्ण क्षेत्र से उन्हें दो 
महीने मे १८ हजार एकड मिली। आशका करनेवालो की शका दूर हो गयी । 
दिल्‍ली का काम समाप्त हो जाने पर उत्तरप्रदेश के सर्वोदिय-प्रेमी कार्य- 
कर्ताओ नें विनोवाजी से अनुरोध किया कि वे उत्तरप्रदेश के विस्तृत क्षेत्र मे 
भूदान-यज्ञ की परीक्षा करे । विनोबाजी अपने आश्रम न लौटकर पैदल ही उत्तर- 
प्रदेश के लिए रवाना हुए और उत्तरप्रदेश का भ्रमण करने छंगे। इन दिनो 
वहाँ आम चुनाव की हरूचल थी। अधिकाश कार्यकर्ता तीन महीने तक चुनाव 
के काम में व्यस्त रहे। फिर भी उन्हें जन-साधारण का सहयोग मिलता रहा 
और ६ महीने मे उन्हे एक छाख एकड भूमि प्राप्त हुई। अगले साल १९५२ 
में अप्रैल के तीसरे सप्ताह में सर्वोदिय-सम्मेलन बनारस के निकट सेवापुरी- 
आश्रम में किया गया । विनोबा उस समय तक ६ महीने की अवधि मे एक छाख 
एकड भूमि प्राप्त कर चुके थे। सेवापुरी-सम्मेलन में यह निश्चय किया गया कि 
भूदान-यज्ञ-आदोलन सारे देश में चछाया जाय और दो वर्षो के अदर सारे देश मे 
२५ लाख एकड भूमि प्राप्त की जाय। भारत में ५ छाख गाँव है । प्रत्येक गाँव 
में एक भूमिहीन किसान परिवार को ५ एकड जमीच देने के लिए और उसे 
सर्वोदिय-परिवार' की सन्ञा देने के लिए भी २५ छाख एकड जमीन अनिवार्यत 
चाहिए। इसी आधार पर २५ लाख एकब भूमि प्राप्त करने का सकल्प लिया 
गया । विनोबाजी के निर्देशानुसार सर्व-सेवा-सघ ने प्रत्येक राज्य में राज्य 
भूदान-यज्ञ समिति बनायी। सारे भारत में भूदान-यज्ञ-आदोलन शुरू हुआ। 
विनोबाजी को तेलगाना में औसतन प्रतिदिन दो सौ एकड, दिल्‍्ली' के रास्ते 
में प्रतिदिन तीन सौ एकड, सेवापुरी-सम्मेलन तक ६ महीनों में प्रतिदिन पाँच सौ 
एकड और सेवापुरी-सम्मेलन के वाद प्रतिदिन एक हजार एकड भूमि मिली । 
सव श्रेणी के लोगो ने उन्हे भूमि दान दी। हिन्दुओ ने भी भूमि दी, मुसलमानों 
ने भी और अन्यवथर्मावरम्बियों ने भी। स्त्रियों ने भी अत्यविक श्रद्धा भर 
भक्ति के साथ दान किया है। वडे-वडे जमीच्दारो और मालगुजारो ने भी 
भूदान दिया है और छोटे-छोटे किसानो ने भी । ऐसे-ऐसे गरीव किसानो ने भूदान- 
यज्ञ में अपनी आहुतियाँ दी हूँ कि वे बाते विनोवाजी की मधुर स्मृतियाँ वन्कर 
रह गयी है। इसका उल्लेख करते हुए उन्होने लिखा है ; “इस यज्ञ में कुछ 
शवरियो' ने अपने बेर' दान किये हैं और कुछ सुदामाओ ने अपने चावल । 
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ये भेरे छिए चिरस्मरणीय भक्तिगायाएँ घन गयी है ।” काप्रेस, समाजवार्द 
दल, कृपक-मजदूर प्रजा पार्टी (वर्तमान प्रजा-समाजवादी दल), भारतीय जन- 
सघ आदि राजनीतिक दल्ो ने भूदान-यज्र-आदोलन का समर्थन किया है । 
वरसात के दिनो में विनोवा काणी विद्यापीठ में ठहरे। १२ सितम्बर, 
१९५२ को उन्होने पुन भ्रमण आरम्भ किया औौर दो दिन उत्तरप्रदेश का अ्रमण 
'ऊरने के वाद १४ सितम्वर को प्रात काल विहार में प्रविप्ट हुए । उस समय तक 
उत्तरप्रदेज मे उन्हें तीन छाख एकड भूमि मिल चुकी थीं। विहार मे भी आया 
के अनुल्प ही भूमि मिलने रूमी । दो वर्षों के अन्दर अर्थात्‌ सन्‌ १९५४ के सात 
महीने तक सारे भारत में जो २५ छाख एकड़ भूमि एकत्र करने का सकत्प 
लिया गया था, उसमे से ४ छाख एकड भूमि थिहार के हिस्से से थी। निम्चय 
हुआ था कि विहार का ६ महीने तक भ्रमण करने के उपरान्त विनोवा 
सन्‌ १९५३ के ७ मार्च को दिनाजपुर जिले के रायगज नामक स्थान के पास 
पसण्चिम वगाल में प्रवेण करेंगे और ७० दिन के भ्रमण के वाद बाँकुडा जिल्श 
होते हुए वगाल छोड देंगे और १६ मई, १९५३ को विहार के मानभूम जिले में 
अवेग करेगे। वे फिर एक महीने विहार का भ्रमण करेगे और तदुपरान्त उठीसा 
वा अमण आरम्भ करेगें। किन्तु, विहार में भ्रमण करते-कर्ते उन्होने अपने 
सारे कार्यक्रम में परिवर्तत कर दिया। उन्होने निग्चय किया कि विहार की 
भूमि-समस्या का समाधान हुए विना वे विहार नही छोडेगे । उन्होने बिहार की 
क्ृपि-योग्य भूमि का पष्ठाण ३२ छास एकड भमि विहारवासियों से माँगी। 
विनोवाजी के इस निब्चय के पीछे क्या तथ्य था, यह समझना आवश्यक 
है। इस सम्बन्ध में विनोवाजी ने कहा है. सूमि-समस्या का समाधान होते से 
चिन्तनवारा में क्राति आयगी। इसीलिए मैं सम्पूर्ण भारत का भ्रमण कर रहा 
हूँ गौर अन्य कुछ लोग भी कर रहे हैं। किन्तु, मैने अनुभव किया है कि एक 
राज्य मे ब्यापक रूप से उसका प्रयोग करके यह देखना आवश्णक है कि 
किस प्रकार समस्या का समाधान होता है। इसीलिए में विहार से ३२ छाख 
एकड भमि माँग रहा हूँ ।” इसके उपरान्त राज्य के किसी एक जिले में काफी 
सबटित रूप से काम करने का निव्चय किया गया। भगवान्‌ वुद्ध की विचरण 
भूमि समझकर गया जिले को इस कार्य के लछिए चुना गया। गया को इस कार्य 
के लिए चुनने का एक कारण यह भी था कि जितने प्रकार की भूमि विहार में 
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है, वह स गया जिले में उपलब्ध है। समतल्, ऊँची-नीची, जगली, पर्वतीय, 
वालू-मरी और पथरीली, सव तरह की भूमि इस जिले में है । यहां बहुत 
कीमती जमीन भी है और वहुत सस्ती भी । इस प्रकार भूमि के मामले में गया 
जिला विहार का प्रतिनिधित्व करता हैं। भारत के विभिन्न स्थानों से आकर 
कार्यकर्ता यहाँ एकत्र हुए और काम में लगे। 
सन्‌ १९५२ के दिसम्वर महीने मे विनोवाजी अस्वस्थ हो गये। उस समय 
वे मानभूम जिले का भ्रमण कर रहे ये। अस्वस्थता के कारण उन्हे मानभम 
जिले के चाडील ग्राम में प्राय तीन महीने तक विश्वाम करना पडा। इसीलिए 
इस वर्ष का सर्वोदिय-सम्मेलन भी चाडील में ही हुआ । चाडीरू-सम्मेलन में 
यह निरचय किया गया कि सेवापुरी-सम्मेलन में किये गये निम्चय के अनुसार 
दो वर्षो के अन्दर, अर्थात्‌ सन्‌ १९५४ के मार्च महीने तक, सम्पूर्ण भारत में 
२५ लाख एकड भूमि का सग्रह तो किया ही जाय, सन्‌ १९५७ ईसवी तक 
सम्पूर्ण भारत की कृषि-योग्य भूमि का पप्ठाश ५ करोड एकड भूमि भूदान-यज्ञ में 
सग्रहीत हो। इसी उद्देश्य से आगामी पाँच वर्षो के लिए---कम-से-कम एक वर्ष 
का समय एकाग्रभाव से भूदान-यज्ञ में देने के छिए कार्यकर्ताओं से अनुरोध किया 
गया। सन्‌ १९५७ तक ५ करोड एकड भूमि-दान का सग्रह कर भारत की भूमि- 
समस्या का समावान कर छेते का सकल्‍प विश्येप अर्थपूर्ण था। सन्‌ १७५७ 
में पछासी के युद्ध से भारत परतत्रता के वन्चन में वेवा था, सन्‌ १८५७ में 
'सिपाही-विद्रोह' के माध्यम से पराधीनता के वच्चन काट फेंकने के लिए क्राति 
का सूत्रपात हुआ और सन्‌ १९५७ में सामाजिक और आशिक समानता की 
स्थापना कर भारत की स्वतच्ता को पूर्ण बनाने का निश्चय किया गया। इस 
सम्बन्ध ने विवोबाजी ने कहा है * “में समझता हूँ कि आथिक ऋ्राति अनिवार्य 
हैं। सन्‌ १७५७ से पछासी की लूडाई हुई थी, १८५७ में क्राति हुई बौर 
१९५७ में आधिक और सामाजिक काति हो ।” 
सेवापुरी-सवोदिय-सम्मेलन में दो वर्षो के अन्दर शूदाव-यज्ञ में २५ लाख 
एकड भूमि एकत्र करते का निश्चय हुआ था। दो वर्ष वाद १९-२० अग्नद्ल, 
९०४ को बोवगया में सर्वोदिय-सम्मेछल हुआ। इस समय तक सम्पूर्ण भारत 
में २,१७,०२२ दाताओ से २८,२५,१०१ एकड भूमि प्राप्त हो चुकी थी। इस 
प्रकार सेवापुरी-सम्मेछलन का सकल्प पूरा हुआ, यद्यपि कई राज्यों में उनके 
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लिए निश्चित किये गये कोटे' पूरे नही हो सके । फिर भी दो वर्षो के अन्दर 
इतने अविक दाताओ से इतनी जमीन का प्राप्त होना कल्पनातीत वात है। 
इसके अतिरिक्त बहुत-से समग्र ग्रामदान मिल गये । इसका अर्थ यह कि गाँव में 
जिसके पास कम या बेगी जो भी जमीन थी, वह उसने भूदान-यज्ञ में अपित 
कर दी। इस प्रकार भूदान-यज्ञ का प्रथम अव्याय सफलतापूर्वक सम्पन्न हुआ। 
अभी दूसरा अध्याय चल रहा हे, जिसके अनुसार सन्‌ १९५७ तक ५ करोठ एकड 
भूमि प्राप्त करनी है। इसका कास भी चल रहा है। वोधगया-सम्मेलन के 
बाद से सारे देश में इसी लक्ष्य को सामने रप्तकर कार्य आरम्म हो गया है। इसके 
अतिरिक्त वोधगया-सम्मेलन के वाद भूमि-वितरण के काम पर विद्येप जोर 
दिया गया और अब तक जो भूमि प्राप्त हुई थी, उसे सुव्यवस्थित ढय से 
और शीक्र भूमिहीनी मे वॉटकर ग्राम-राज्य की स्थापना का आधारभूत कार्य 
तत्परता के साथ किया जा रहा है। 

विहार मे २७ महीने की लम्बी अवधि तक पैदल भ्रमण करने के वाद 
उडीसा याने के मार्ग में विवोवाजी पश्चिम बंगाल में आये । वाँकुडा एवं मिदना- 
पुर होकर उडदीसा जानें में उन्हें २५ दिन लगे। १ जनवरी, १९५५ को वे 
वॉँकुडा जिले के गालतोटा नामक स्थान में पहुँचे। उनके अ्रमण-काल में 
वॉँकुडा जिले के सर्वसाधारण में एक अभूतपूर्व उत्साह एवं जाग्रति देसी गयी। 
२६ जनवरी को वे उडीसा राज्य मे प्रविप्ट हुए। इससे पूर्व ही वहाँ भूदान- 
यज्ञ का काम बहुत आगे बढ चुका था। उस समय तक उडीसा मे ४२ हजार 
द ताओ से १ छाख, २९५ हजार एकड भूमि और ८५ ग्राम दान मे प्राप्त हो चुके 
थे। वहाँ के आन्दोलन की प्रगति, विशेयकर ग्रामदान की गति देखकर उडीसा 
जाने से पहले ही विनोवाजी ने एक पत्र में लिखा था “विहार मे भूमि-प्राप्ति, 
उड्दीसा में भूमि-काति और अन्य स्थानों में स्तच्छन्द विचरण ।” उनकी यह 
भविष्यवाणी सफल सिद्ध हुई हैं। विनोवाजी के उडीसा जाने के वाद सम्पूर्ण 
राज्य मे, विशेषकर कोरापुट जिले में भूदान-यज्ञ-आदोलन ने एक नया मोड 
लिया। वहाँ ग्रामदान तेजी से होते रहे । भूमिदान की चरम परिणति सर्वस्व 
प्रामदान में है, क्योकि उससे व्यक्तिगत प्रभुत्व समाप्त हो जाता है और ग्राम 
एफ परिवार के रूप मे परिणत होकर पग्राम-परिवार' की सृप्टि करता हैं। जिस 
दिन ( २८ मई, १९५५ ) उन्होने कोरापुट जिले मे प्रवेश किया, उस दिन तक 
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दान में प्राप्त मूमि का परिमाण था १ छाख ८१ हजार एकड और दाताओ की 
सख्या थी ५९ हजार ३ सौ। इसमे से ९ हजार दाताओ से ५९ हजार एकड 
जमीन केवल कोरापुट जिले मे ही प्राप्त हुई थी। सर्वेस्व ग्रामदानों की सख्या 
थी ९१। २० अगस्त, १९५५ तक उडीसा में कुछ ४९८ ग्राम दान में पाये गये 
थे। इसमें से कोरापुट जिले मे ही ४०० ग्राम दान में मिले है । आज तक उडीसा 
में कुछ २ ऊाख ९ हजार ६८१ एकड जमोन दान में मिलो है। 

मार्च, १९५५ के अतिम सप्ताह से पुरी में सातवाँ सर्वोदिय-सम्भेलन किया 
णया। उस सम्मेलन में सन्‌ १९५७ तक भूसि-काति को सफल बनाने का निश्चय 
दुहराया बया। इसके अतिरिक्त सर्व-सेवा-सघ ने सर्वोदिय तथा अहिंसा में निप्ठा 
एखनेवाले सभी छोगो से सचिनय निवेदन किया कि सन्‌ १९५७ तक भूमि-कति 
को सफल करने के लिए, अहिंसक पद्धति की इस कठित परीक्षा में, अपने सभी 
कामों को छोडकर वे अपनी सम्पूर्ण बुद्धि, शक्ति और कार्यक्षमतता का उपयोग 
इस काम में क । अगस्त, १९५५ तक सारे भारत में ४ छाख ९३ हजार ६५९ 
दाताओ से ४० छाख १४ हजार ६२९ एकड भूमि दान मे मिली हे। इसमे से 
२ लाख ११ हजार २०४ एकड भूमि का ७२,३५२ परिवारो के वीच वितरण 
किया जा चुका है। 

उडीसा की पैदलू-यात्रा समाप्त करने के व्यद १ अक्तूबर, १९५५ को 
विनोवाजो ने आतध्र राज्य में प्रवेश किया और वहाँ पूरे तीन महीने तक पैदल- 
यात्रा करने के बाद उन्होने जनवरी, १९५६ के पूर्व ही हैदराजाद राज्य में पैदल- 
थात्रा मारस्म की। उडीसा में पैदलनयात्रा के समय' विनोवाजी ने तीन दिन 
(८ अगस्त से १० अगस्त, १९५५ ) तक उडीसा के सोमावर्ती आध्र राज्य के 
इलाकों का भ्रमण किया । हैदराबाद से वे पुत ११ मार्च, १९५६ को जान्र राज्य 
में पधारे और वहाँ दो महीने तक उन्होने दलू-यात्रा की। इस प्रकार तीव बार 
में उन्होंने आध् राज्य की पाँच महीने से कुछ अधिक समय तक यात्रा की । वाध्र 
राज्य में विनोबाजी की पद-यात्रा के समय वहाँ के कार्यकर्ता विशाल बा प्र भादोलून 
को लेकर व्यस्त थे और वहाँ सबका सेक्तिय सहयोग प्राप्त न हो सका, फिर भी 
उनके पद-यात्रा-काल में वहाँ लगभग ६४ हजार एकड भूमिदान, वाधिक १ छाख 
३५ हजार रुपये का सस्पत्तिदान, २० सर्वस्वदानी ग्राम और ११ गृहदान मिले । 

भूदाच-यज्ञ-आदोऊूव को सघ के वन्‍्वन मे न रखकर जन-आदोलन का 


भूदान-बन्न का ऋमिक विकास डे९ 


कर ५5, 
का 


रूप देने की वात उठीसा जाने के समव विनोयाजी के मन में उठी थी। आदोलन 
को सस्था की सीमा में वॉव रखते से ऋति छा सकना पम्भव नही है। इसलिए 
उन्होने सोचा कि मदोछव का दायित्व अब जनसावारण के हाथ में सौपना होगा 
वीर ऐसा डोकमानस तैयार करना होगा, जिसमें कि छोग स्वत प्रवृत्त 
होकर एक दिन निब्चित करके सारे भारत में भूमि-वितरण कर डाऊे । उद्दीसा- 
अ्रमण के अपने अन्तिम पडाव पर विनोवाजी ने सर्वे-सेवा-सथ के कुछ विशिष्ट 
सदस्पो के समक्ष अपना मवीभाव रसा। इसके बाद १६ और १७ दिसम्बर, 
१०५५ को आपघ्र-अतर्गेत विजयवाडा नयर में सर्व-सेवा-सघ की जो चैठक हुई, 
उसमे इस बारे में विशेष रूप से विचार हुआा। उक्त बंठक में इस सम्बन्ध में 
अपना मन्तव्य प्रकट करते हुए विनोबाजी ने कहा “जिसे सम्पूर्ण देश में एक 
ही दिन होली मनाते हैं और एक हो दिन दीवाली, उसी तरह जन-सावारण 
एक दिन तय करे और उस दिन सारे देश में सर्वत्र भूमि-वितरण कर डाले । 
ऐसी काति जन-आदोलन के द्वारा ही सम्भव है। सचित बन से आथिक सहायता 
लेने, न लेने का प्रश्न गौण है । मुख्य वात यह है कि आदोलन का आधार 
व्यापक बनाना होगा ।” विनोवाजी आगे कहते है कि इस वात के आवार पर 
यह सोचना उचित है कि प्रादेशिक भूदान-समित्ति आदि का अस्तित्व रहे या 
नही ? उनके मत से प्रत्येक प्रान्त में सर्व-सेवा-यथ का एक गाखा-कार्यालय रहे । 
वहां दानपत्र आदि जमा रहें। वहाँ दान-सग्रह, साहित्य-प्रचार आदि के काम 
हो। वाकी मसम्पूर्ण आदोलन जन-सावारण पर छोड दिया जाय। सर्व-सेवा- 
सब नें इसका समर्थन किया । यह निश्चय हुआ कि अभी प्रादेशिक भूदान-समित्ति 
आदि तो बनी रहेगी, परन्तु सगठन को, जितना सम्मत्र होगा, विकेन्द्रित 
किया जायगा और सचित बन से आर्थिक सहायता लेना वीरे-बीरे कम किया 
जायगा। तदनुसार ही आवश्यक व्यवस्था की जा रही हे और इस निब्चय को 
कार्यरूप में परिणत करने के प्रयत्न चल रहे है । 

आश्र में विनोवाजी की पद-यात्रा ने अपूर्वे सफठ्ता प्राप्त की। उनकी 
आश्र की पद-यात्रा का वह सर्वश्रेप्ठ पराक्रम हे। सत्य पर आबृत अहिसात्मक 
आदोलन में इस सुफल की आशा करना दुराणा नही हैं। आत्र राज्य के अनेक 
कम्थुनिस्ट कार्यकर्ता इस आदोलन की विचारधारा से अनुप्राणित हुए हैं और 
उन्होने भूदान-यज् के काम में अपने आपको छगा दिया हैं। यहाँ के भूदान- 
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कार्यकर्ताओं में श्री गोराजी का नाम विश्येष रूप से उल्लेख-योग्य है। गोराजी 
और उसके सम्पूर्ण परिवार ने अपने को भूदान-यज्ञ के रग में रैग दिया है। उनके 
पुत्र श्री लवणम्‌ प्रार्थना सभा मे बिनोवाजी द्वारा दिये जानेवाले भाषण का 
हिन्दी से तेलुगु मे अनुवाद करके सुनाते थे। इस काम में उन्होंने इतनी असा- 
धारण योग्यता का परिचय दिया कि सब लोग चकित रह गये । 

१३ मई, १९५६ को विनोवाजी ने आश्र से तमिलनाड ( मद्गभास ) मे 
पदार्पण. किया। उसके दो सप्ताह बाद २७ से २९ मई तक, तीन दिन, 
तमिलनाड-अतर्गत भारत के सात महातीर्थों में से एक और अन्यतम महातीर्थ 
काचीपुरम्‌ में आठवाँ सर्वोदिय-सम्मेलन सम्पन्न हुआ। सन्‌ १९५७ तक आदोलन 
की अभीष्ट-सिद्धि के लिए सकलप ग्रहण किया गया है। इस अवधि के पूरे होने 
में केवल १८ महीने वाकी है। अतएवं इस सम्मेलन मे विवोवाजी ने आदोलन 
की तब तक हुई प्रगति का सिंहावलोकन किया। सर्व-सेवा-सघ के प्रस्ताव में 
भी उसका उल्लेख किया गया। पॉच वर्षो से चल रहे इस आदोलन की प्रगति 
के परिणामस्वरूप कई ऐसे दुष्टात उपलब्ध हुए है, जिनका अनुसरण कर जन- 
साधारण निष्ठा और एकाग्रता के साथ निरतर प्रयत्न करके सकल्पित अवधि 
के अन्दर अभीप्ट प्राप्त कर सकता है। वे दृपष्टान्त है. ( १ ) विहार में २४ 
लाख एकड भूमिदान प्राप्त होने से यह सिद्ध हुआ है कि अहिंसात्मक उपाय से 
कोई भी प्रदेश भूमि-समस्या का बहुत हद तक समाधान कर सकता हे। ( २ ) 
उडीसा में बहुत-से ग्रासदान प्राप्त हुए है। इससे भूमि पर मालकियत की जड़ 
कमजोर पडी है। इसके अतिरिक्त इससे ग्रामराज की' स्थापना की कल्पना 
सामने आयी है और उस सम्बन्ध मे कुछ विचार भी किया गया है। विनोबाजी 
कहते है कि व्यापक ग्रामदान के द्वारा ससार के समक्ष एक नवीन मार्ग का 
उदय हुआ है। ( ३ ) विहार में एक दिन में ही दो सौ ग्रामो मे ग्रामवासियी ने 
आत्मप्रवृत्त होकर भूमि-वितरण कर लिया है। उडीसा के सर्वेस्वदावी' चार- 
पाँच सौ ग्रामो में प्राय एक ही समय भूमि-वित्तरण किया गया है । विनोबाजी 
कहते हैं कि इससे वितरण की कुज्जी हमारे हाथ में आयी हे। (४) 
मध्यप्रदेश मे भूदान की प्रगति तक तरह से नही हो रही थी । स्थिति को सुधारने 
के लिए मध्यप्रदेश के कार्यकर्ताओं ने सघन सामूहिक पद-यात्रा का कार्यक्रम 
अपनाया और उसमे भारी सफलता प्राप्त की। इससे इस आशा का सचार 
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हुआ है कि जहाँ साधारण कार्यकर्ता अकेले-अकेले काम करके भूमिदान, सम्पत्ति- 
दान इत्यादि कार्यक्रम पूर्ण नही कर पाते हे, वहाँ उनके सामूहिक प्रपत्न से 
सफद़ता प्राप्त की जा सकती है। ( ५ ) व्यापक सम्पत्तिदान के सम्बन्ध में 
अनेक छोगो के मन में सन्देह था, किन्तु विहार की एक जनसभा मे, जिसमें 
जयप्रकायगनारायणजी उपस्थित थे, कई हजार नम्पत्तिदान-पत्र प्राप्त 
हुए। उड्दीसा के छोटे-छोटे प्रामों में भी वडी सख्या में सम्पत्तिदान-पत्र 
प्राप्त हुए है । 

भूदान-आरोहण में भूठटान-बज्ञ सम्पूर्ण ग्रामदन' की सीढी तक पहुँचा 
हूं। विनोवाजी के कथनावुसार---भूदान का चरम उत्कर्प ग्रामदान है। किन्तु, 
वह क्राति की सर्वोच्च सीढी नहीं हे। क्राति के एवरेस्ट' शित्लर तक पहुँचने 
में अभी और बहुत-ऊुछ वाकी हे। केवल भूमि-क्राति होने से ही आधिक क्राति 
नहीं हो जायगी। भूमि-काति के साथ-साथ उद्योग-सम्बन्बी क्राति भी होनी 
चाहिए, वर्यात्‌ खादी और गामोद्योग-समूह की प्रतिप्ठा होनी चाहिए। आशिक 
क्राति के साव-साथ सामाजिक काति की भी पूर्ण परिणति होनी चाहिए। इसके 
लिए जाति-भेद का अत अत्यधिक आवश्यक है। क्राति को सुगम बनाने के 
लिए जशिक्षा-त्यवस्था भी ऋति के अनुकूछ ओर उसकी सहायिका होनी चाहिए । 
अतएव नयी तालीम' गिक्षा-पद्धति का व्यापक प्रचलन आवश्यक हे । इसीलिए 
विनोबाजी ने काचीपुरम्‌ सर्वोदिय-सम्मेलन मे घोषणा की कि भारत के दक्षिणी 
प्रदेश में वे ऋ्रति का पूर्ण विकास देखता चाहते हे और इसलिए वे तमिलनाड 
में भूठान के काम के साथ, ( १ ) खादी ओर ग्रामोच्योग, ( २ ) जातिभेद- 
उन्मूलन और ( ३ ) नयी तालीम, इन तीन कामो में योगदान के गे। इस 
कारण वे तमिलनाड मे अनिश्चित काल तक रहेंगे) उन्होने अभी इन तीन कामो 
को क्यों ग्रहण किया, इस नम्वन्ध में उन्होंने पाडीचेरी में ( ८ जुलाई, १९५६ 
को ) कहा “एक प्रदेश से छासों एकड भूमि-दान श्राप्त किया जा सकता 
हे, यह विहार ने सिद्ध कर दिया है। एक प्रदेग मे सेकडो ग्रामदान मिल सकते 
है, और मालकियत मिट सकती हे, यह वात उडीसा ने सावित कर दी हें। 
इसलिए एक तरफ मेरा काम समाप्त हो गया है। भूदान के मार्ग से क्या हो 
सकता है, यह सावित हो चुका हे। इससे अविक केवल एक मनुप्य और क्या 
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कर सकता हैं ? अपने गरे में मुझे यही कहना है कि मेरी ओर से भूदान-कार्य 
की पूर्ण परिणति हो गयी है। इसलिए अब से में यहाँ अपने मूदान के काम के 
साथ ग्रामोद्योग, नयी त्तालीम, जातिभेद-उन्मूलन आदि कामो को जोडकर 
ग्राम-राज्य की कल्पना को मूर्ते रूप देना चाहता हूँ।” इस महान्‌ कार्य को 
आरम्भ करने के पूर्व उन्होने चित्तशुद्धि और गम्भीर चिन्तन के लिए काचीपुरम्‌ 
में सम्मेलन समाप्त होने के वाद तीन दिन ( १ जून से ३ जून, ५६ ) तक उपवास 
रखा। सावारण तोर पर तीन दिनो के उपवास के लिए विशेष-कुछ चिन्तित 
होने की वात नहीं है, किन्तु विनोवाजी की पाकस्थली वहुत ल्षतिग्रस्त है 
और उच्दे तीन-चार घटे के अतर पर अवश्य कुछ भोजन चाहिए। फलत 
उनके उपवास ने वडी चिन्ता उत्पन्न की, किन्तु हर्प की बात है कि ईश्वर की 
कृपा से उपवास के कारण उनके स्वास्थ्य में विशेप-कुछ अतर नही आया। 
उपवास टूटने के बाद केवछ तीन दिन तक विश्राम करने के उपरान्त ७ जून 
से उन्होंने तमिलनाड में पुन पद-यात्रा आरम्भ कर दी। अब प्रश्न यह है कि 
तमिलनाड में ही इस काम को करने का सकलप विनोवाजी ने क्यो छिया ? 
इस समय क्रांति के अतिम पर्याय का विकास करने का अवसर उपस्थित हुआ है 
और इसका प्रयोजन तमिलनाड में उनकी पद-यात्रा के बीच में ही प्रकट हुआ 
हैं। अतएवं अहिसात्मक समाज-रचना के इन तीन अति आवश्यक कामो को 
तमिलनाड में उन्होने शुरू किया है, यह समझना स्वाभाविक हे । पर 
विनोबा कहते है कि उन्हें आगा है कि इस प्रदेश में उन्हे विशेष समर्थन प्राप्त 
होगा । प्राचीन धर्मग्रन्थो मे उनका विब्वास है। श्रीमद्भागवत में लिखा है 
कि जब ससार में कही भी भक्ति शेप नही रह जायगी, तब भी द्रविड प्रदेश में 
भवित का अभाव नही रहेगा। तमिलनाड के प्राय प्रत्येक गाँव के मध्य मे एक 
बडा मन्दिर है। इससे श्रीमद्भागवत्त की यह क्ति सही जान पडती है। इसके 
अलावा उनका खयार है कि तमिलनाड में खादी का जो काम हो रहा है, वह 
व्यवसाय फी दृष्टि से नही हो रहा हे। ग्राम-सगठन की ही दृष्टि से वह काम 
हो रहा है। वहाँ कितने ही रचनात्मक कार्य हो रहे हैं। इसलिए उनके काम के 
लिए तमिलनाड का वातावरण अधिक उपयुक्त हे। इस वात ने भी उन्हे ऐसा 
सोचने के लिए प्रभावित किया होगा। तमिलघाड में क्राति के कार्य की प्रगति 
कसी होती है, इस बात की ओर सभी लोग व्यानपूर्वक देखेंगे। 
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मई, १९५६ के अत तक सारे भारत में ५ छाख ३२७ हजार दानपत्रो के 
द्वारा ४१ छाख ८२ हजार एकठ भूमिदान और २१ हजार ८ सी दानपत्रो के 
द्वारा वापिक ७ छाख ८१ हजार रुपये का सम्पत्तिदान प्राप्त हुजा है। आज 
तक सारे भारत में १,१०९ सम्पूर्ण ग्रामदान प्राप्त हुए है । इसमें से १,०४५ 
ग्राम उडीसा के हैं। अवतक १,८७७ व्यक्तियों ने जीवनदान किया है। 
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विवोबाजी कहते है कि भूदान-यज्ञ के पाँच सोपान हैं।एक सोपान से दूसरे 
सोपान पर चढते-चढते भूदान-ण्ज्ञ विनोंवाजी के उद्दीसा-श्रमण-काल में पाँचव 
सोपान पर पहुँचा | उनकी व्यास्या के जनुसार भूदान-यज् के पाँच सोपान ये है 
( १ ) वेलगाना में भूमिहीन दरिद्रो और भूमि के मालिको के बीच विद्वेप- 
विवाद आदि के फलस्वरूप वहाँ जो भयानक परिस्थिति उत्पन्न हो गयी थी, 
उसका त्रतिकार अत्यन्त आवश्यक था। उसी अवस्था में वहाँ भूदान-यज आरम्भ 
हुआ और उत्तका अच्छा परिणाम आया। वहाँकी भवानक स्थिति भी शात 
ई। इसका प्रभाव सारे देश पर पडा और देश की विचार-बारा में भूदान- 
यज्ञ ने एक विश्येप स्थान प्राप्त किया। यह भूदान-णज्ञ का पहला सोपान था । 
( २ ) तेलगाना के हगामे में हजारो भूमि-स्वामी और उनके पक्ष के आदमी 
मारे गये थे। वहाँ लूटमार, डकती गौर (ह॒दाह की घटनाएँ अवाब गति से घट 
रही थी। बहुत छोग सोचते हूँ कि वैसी अवस्था में वहाँ भू-स्वामियों से अनुकूछ 
परिणाम प्राप्त करना कठिन न था। किन्तु, सम्पूर्ण देश के छिए विशेपकर जहाँ 
सामान्य अवस्था हे, अर्थात्‌ जहाँ कोई हिसात्मक आदोलछन नही चल रहा है, 
भूदान-यन्न उपयोगी है या नहीं और ऐसे स्थानों पर उसका अनुकूछ परिणाम 
निकलेगा या नही, इसमे सन्देह है। इसीलिए एक ऐसे क्षेत्र में भूदान-यज्ञ की 
परीक्षा लेना आवश्यक था, जहाँ बिलकुल सामान्य स्थिति हो। विनोवाजी के 
दिल्‍ली जाने के मार्ग में यह परीक्षा की गयी और भूदान-यन सफल सावित हुआ। 
सम्पूर्ण देश की दृष्टि उस ओर आकर्पित हुई। भूदान-यञ्ञ की चारो ओर चर्चा 
होने छगी। यह हुआ भूदान-यज्ञ का दूसरा सोपान। 
(३) इसके वाद कार्यकर्ताओं के मन में आत्म-विव्वास पैदा करने की 
आवश्यकता हुईं, जिससे कि वे आत्म-विश्वास लेकर देशव्यापी आदोलन को 
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चलाने मे सफल हो। सेवापुरी-सर्वोदिय-सम्मेलन में दो वर्षो के अन्दर सारे देश 
में २५ लाख एकड भूमि और उत्तरप्रदेश मे ५ छाख एकड भूमि प्राप्त करने का 
निभ्चय किया गया। ये दोनो ही सकल्प पूरे हुए और कार्यकर्ताओं के मन में 
आत्मनिष्ठा उत्पन्न हुई। इस प्रकार भूदान-यत्र तीसरे सोपान पर चढा | 

(४ ) देशभर में जितनी भूमि है, उसका छठा हिस्सा प्राप्त करने से ही 
सभी भूमिहीनों को भूमि दे सकता सम्भव है। पहले एक प्रान्त मे खूब जोर- 
शोर से काम करके वहाँ की षण्ठाश भूमि प्राप्त कर लेने से अन्य प्रान्तो पर भी 
उसका प्रभाव पडेगा । तव देशभर में भूमि का पप्ठाश प्राप्त कर सकना सहज 
होगा। इस वात को सोचकर विहार की षप्ठाश भूमि, अर्थात्‌ ३२ लाख एकड 
भूमि सग्रह करने का निश्चय किया गया। वहाँ २३ छाख एकड से कुछ अधिक 
भूमि प्राप्त ही चुकी है। इस समय कार्यकर्ता भूमि-वितरण के काम पर विशेष 
जोर दे रहे है, इसलिए भूमि-प्राप्ति की ओर ध्यान नही दिया जा रहा है। विह्यर 
में जितनी भूमि दाल में मिलली है, उससे अधिक महत्त्व की वात यह है कि वहाँ 
कितने छोगो ने भूमि-दान किया है। वहाँ तीन छाख व्यक्तियों ने भूमिदान 
किया है। एक प्रान्त से किस प्रकार छाखो व्यक्ति छाखो एकड भूमि दान में 
दे सकते है, इसके लिए विहार द्रप्टव्य है। छाखो व्यक्तियों ने अत्यन्त श्रद्धा 
के साथ दान किया। विहार से जो दान मिले है, उनमे अधिकाश सात्तविक 
दान है। यह भूदान-यज्ञ का चौथा सोपान है। 

(५ ) भूमि पर से व्यवितगत मारूकियत की समाप्ति से ही भूमि-काति 
सफल होगी। सभी ग्रामों में व्यक्तिगत मारलूकियत मिट जाय ओर ग्राम ही 
सारी भूमि का स्वामी वने। सारा ग्राम एक परिवार के रूप में रहे। इसे 
विनोवाजी ने ग्राम-परिवार' नाम दिया है। विनोवाजी ने उडीसा के कीरापुट 
जिले में जब पैदलूयात्रा शुरू की, तब वहाँ ग्राम-दान-आदोलून बडी तेजी से 
चल रहा था। अगस्त, १९५५ तक उडीसा में ५०० से अधिक ग्रामदान मिले। 
इसमें से केवछ कोरापुट जिले में ही ४०० से अधिक ग्रामो का समग्र-दान मिला । 
भूदान-यज में पप्ठाश दान से अधिक महत्त्व सर्वस्व दान का है। इस प्रकार 

डीसा में भूदान-यज्ञ पाँचवे सोपान पर पहुँचा। 

वियोवाजी ने भूदान-यत्र के पाँच सोपानो का नामकरण किया है। पहले 
सोपान में स्थानीय अगाति का दमन हुआ । इसलिए उन्होने इसे अबाति- 


वापु जेसा ही दृष्य डप्‌ 


दमन नाम दिया है। दूसरे सोपान में सम्पूर्ण देश का ध्यान भूदान-यज की 
ओर आाक्ृप्ट हुआ। इसलिए इसे “्यानाकर्पण' नाम मिला है | तीसरे सोपान 
में कार्यरर्ताओ में आत्मविब्वास जाग्रत हुआ । इसलिए इसका नाम रखा है 
“निप्ठानिर्माण' । चौथे सोपान में यह परीक्षा की गयी कि किसी एक प्रान्त में 
किस प्रकार पप्ठाय बूमि का सग्रह किया जा सकता है! इसलिए इसे व्यापक 
भूमिदान' नाम मिला। पाँचवे सोपान में गाँव को एक परिवार के रूप में परिणत 
करने का प्रयत्त किया गया । अतएवं इसे नाम मिला 'भूमि-क्राति'। 

इसीलिए व्नोवाजी ने कहा है कि भूदान-बग आदोलन नहीं, वरन्‌ 
आरोहण हुं। 


भव 

बापू जसा ही दृद्य 

विदेगी गरासन समाप्त कर हमने जो स्वावीनता प्राप्त की है, वह केवल 
राजनीतिक स्वायीनता हे । वह सम्पूर्ण स्वराज नहीं हैं। राजनीतिक स्वाथी- 
तता एक सुयोग-मात्र है। इस सुपोंग का सदुपयोग करके आर्थिक और सामाजिक 
साम्य-ञ्नतिप्ठा कर सकने से ही देश सम्पूर्ण स्वराज प्राप्त करेगा। महात्मा 
यावी ने अपने १८ सूत्री रचनात्मक कार्यक्रम में इसी स्व॒राज का चित्र आँका 
है। आर्थिक साम्य-स्थापना उक्त १८ यूत्री रचनात्मक कार्यो में सर्वोपरि है। 
किन्तु परिस्थिति ऐसी हे कि भूमि-समस्या का समाधान तथा आथिक साम्य- 
स्थापना आजकल के युगवर्म के रूप में उपस्थित हैं और महात्मा गाधी का वह 
अधूरा काम भगवान्‌ ने व्नोवाजी के हाथ में सोपा है। महात्मा गावी में घिस 
विभूति का प्रकाश हमने देखा था, विनोवाजी में वैसी ही विभूति का विकास 
परिलल्षित हो रहा है । और ऐसा लगता हूँ कि गावीजी की जात्मा विनोबाजी 
के माव्यम से काम कर रही हे। कृपालानीजी ने विहार में विनोदाजी के साथ 
भेंट करके उनकी कार्य-पद्धति का अवछोकन किया था और उन्होने ऐसा अनुभव 
किया था । उन्होंने कहा था वापू के साथ चम्पारण में रहकर मैंते जो दृश्य 
ढेता था, यहाँ वित्तोवाजी के पास भी वही दृश्य देख रहा हूँ । बापू जिस प्रकार 
काम करते थे, विनोबाजी भी उसी प्रकार काम कर रहे हैं। में तो इस प्रकार 
काम नही करता, क्योंकि मेरी प्रकृति ही दूसरे ढग फी है। किन्तु, जो मनोमाव 
कछेकर, जिस पद्धति से, जिस प्रकार वापू काम करते थे, उसी प्रकार विनोबाजी 
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भी काम कर रहे हैं । गाधीजी जिस तरह ब्रामवासी भाइयों के साथ वात- 
चीत करते थे, विवोवाजी भी उसी तरह उनके साथ वात करते हैं। ऐसा मन 
में लय रहा है और आशा भी हो रही है कि वापूजी की वही आत्मा हम लोगों 
के वीच आकर काम कर रही है। इतने दिनो तक अनुभव कर रहा था कि उन्होने 
जो-कुछ सिखाया था, वह उनके चले जाने के वाद, लोग भूलते जा रहे है । कित्तु, 
इन सब कामों को देखकर ऐसा लगता है कि महात्माजी की आत्मा विवोवाजी 
के माध्यम से हम लोगो के वीच काम कर रही है और गाबीजी का काम 
चाल हैं---वह वनन्‍्द नही हुआ है। केवल विदेशी शासन का अवसान ही उनका 
लक्ष्य नही था। हम लोगो में जो छोग राजनीतिन है, वे विदेशी शासन की 
समाप्ति को ही क्रांति समझते थे, किन्तु उनके लिए यह क्राति की दिशा में एक 
कदम-मात्र ही था। उन्होंने स्वाधीनता की सहायता लेकर दरिद्रता की समस्या 
को हल करना चाहा था।” 


सम्पूर्ण ग्रामदाव या भूमि का ग्रामीकरण 


आदोलन के प्रारम्भिक काल में विनोवाजी ने कहा था “मैं छोटा 
परिवार नहीं चाहता, इसलिए बड़े परिवारों की रचना करे जा रहा हूँ । 
में सम्पूर्ण ग्राम को एक परिवार में बदलना चाहता हूँ।” उन्होंने यह भी कहा 
था : “इस उद्देश्य-सिद्धि के छिए मेरा आदोलन आगे वढ रहा है और सफलता 
मिलने तक यह आंदोलन चलता रहेगा ।” इसके वाद १९५३ के भव्य में रांची 
में आयोजित एक कार्यकर्ता-शिविर मे उन्होने विहार प्रदेश के कार्यकर्ताओं को 
भूमि-व्यवस्था के अतिम स्वरूप के बारे में समझाया * 

“हम लोगो की अच्तिम अवस्था ऐसी होंगी। भारतभर में जितनी 
जमीन है, सब एक साथ मिलाकर आवाद की जायगी, एसा नहीं। व्यक्ति 
के हाथ में जमीन रहेगी, किन्तु ग्राम-पचायत के हाथ मे भूमि की मालकियत 
रहेगी। प्रत्येक परिवार को ५ एकड के हिसाव से जमीन खेती के लिए मिलेगी 
बोर बाकी जमीन सामूहिक रहेगी। मालछ्युजारी सामूहिक जमीन की फसल से 
दी जायगी। जिला, चिकित्सा-व्यवस्था बादि का खर्च सामूहिक जमीन से पूरा 
किया जायया। इस प्रकार याँव के सभी सार्वजनिक कार्य सामूहिक जमीन से 


पूरे विये जायेगे और खाद्योत्पादन के लिए सभी लोगो के पास थोडी-थोडी जमीन 
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रहेगी। प्रत्येक आठ-दस वर्ष पर जमीन का पुनवितरण होगा। जिसके घर 
में अविक लोग होगे, उसे अधिक जमीन दी जायगी और जिसके घर में 
कम छोग होगे, उसे कम जमीन दी जायगी। इस अवधि के लिए यही व्यक्ति 
जमीन का मालिक होगा, अर्थात्‌ इस काल मे इससे जमीन छोनी नहीं 
जायगी। हर आदमी यही सोचकर काम करेगा कि यह दायित्व उसका है और 
जमीन उसकी है। इस प्रकार सामूहिक जमीन भी उन्ही छोगो की हे--ऐसा 

सोचकर लोग उस जमीन पर भी काम करेगे। सव जमीन हम लोगो की है। 
हमे जरूरत पड़ने पर भौर जमीन मिल भी सकेगी बौर वापस भी ली जा 
सकेगी--ऐसा मनोभाव रहेगा। यद्यपि पिता-पुत्र के बीच अटूट सम्बन्ध रहता 
है, तथापि कोई पिता एसा नहीं कहता है कि में अपने पुत्र का मालिक हूँ । 
पिता कहता है कि मालिक भगवान्‌ हे। हम दोनो ही उसके सेवक है) अर्थात्‌ 
उसे अपनी सन्‍्तान के प्रति ममता तो है, किन्तु उस पर मालिकाना अधिकार नही 
है। इसी प्रकार जमीन के प्रति ममता तो रहेगी, किन्तु उस पर मालिकाना 
अधिकार नहीं रहेगा। जमीन की विक्री नहीं होगी। भरा कोई अपने बच्चे 
को वेचता है ? वच्चे को किसीकी सहायता के लिए दिया जा सकता हे । जमीन 
का मूल्य पैसे से नही चुकाया जा सकता । वह अमूल्य वस्तु है ।” 


आरम्भ से विनोबाजी के मन मे सम्पूर्ण ग्रामदान की वात थी | किन्तु, 
उन्होने शुरू से सम्पूर्ण ग्रामदान पर जोर नही दिया, क्योकि महाच्‌ विचार 
प्रकट करना एफ वात है और उसे वास्तविकता में परिणत करना दूसरी वात । 
आदोलन की प्रगति के साथ-साथ उसके लिए अनुकूछ अवस्था की सृष्टि होनी 
चाहिए । बुदेलखण्ड के यशस्वी नेता दीवान शत्रुघ्न सिंह के सञ्ययास से उत्तर- 
प्रदेश के मेंगरोठ ग्राम के निवासियो ने विनोवा की इस कल्पना की मूर्त रूप दिया । 
उन्होने मँगरोठ ग्राम का समग्रदान कर दिया । भारत में वही पहला सम्पूर्ण 
ग्रामदान था। इसके वाद विहार मे १३ ग्राम और उडीसा में २५ ग्राम सम्पूर्ण 
ग्रामदान के रूप मे मिले । उडीसा में धीरे-धीरे सम्पूर्ण ग्रामदान की सख्या वढने 
लगी। विनोबाजी ने कहा था कि उडीसा में उनके भ्रमण का उद्देग्य होगा भूमि- 
क्राति!। सम्पूर्ण ग्राम के सर्वस्वदान के द्वारा भूमि-क्राति होगी । विनोबाजी के 
उडौसा-अ्रमण-काल में फोरापुट जिले में सम्पूर्ण ग्रामदान तेजी से होता रहा । यह 
आात भूदान-यज्ञ-आदोलन की महती सम्भावनाओ की ओर निर्देश करती हे । 
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सर्वेस्वदानी ग्रामो की भूमि-व्यवस्था कैसी होगी और किस प्रकार इन 
ग्रामों मे पुतनिर्माण के काम होगे, उसकी विस्तृत व्याख्या विनोवाजी ने कोरा- 
पुद जिले के प्रमण के समय ग्रामवासियो के समक्ष की । उन्होने कहा : “जमीन 
के मालिक भगवान्‌ है। ग्राम भगवान्‌ की ओर से जमीन के ट्रस्टी होगे । कानून 
भी किसी व्यक्ति को जमीन के मालिक के रूप में नहीं मानेगा। ग्राम को ही 
जमीन का मालिक माना जायगा। परिवार में कितने छोग है, यह देखकर 
प्रत्येक व्यक्ति पर एक एकड के हिसाव से जमीन खेती के लिए दी जायगी। 
प्रत्येक पाँच या दस वर्षो पर परिवार के सदस्यो की सख्या को देखते हुए जमीन का 
पुनवग्तिरण होगा । ग्राम में थोडी-सी सामूहिक जमीन रहेगी। इस जमीन की 
आय से ग्राम की समस्त जमीन की मालयृजारी दी जायगी और ग्राम के सभी 
उत्थानमूलक कार्य किये जायँगे । कुछ वर्षो के परीक्षण के उपरान्त यदि ग्रामवासी 
चाहे, तो वे सारी जमीन को सामूहिक रूप दे सकेगे। अब केवल सुविधा के 
लिए वे लोग अलग-अलग खेती करेगे। यदि किसीके खेत में बहुत अधिक 
काम पड जायगा, तो गाँव के सभी छोग मिलकर काम कर दे । यदि कोई 
व्यक्ति कष्टपीडिंत होगा या उसकी जमीन में कम फसल होगी, तो उसे 
सहायता दी जायगी। कोई किसीको ऋण नही देगा, क्योकि सम्पूर्ण ग्राम एक 
परिवार के रूप में रहेगा। 

“साथ-ही-साथ कुटीर-उद्योगो की स्थापना की जायगी और ग्राम के 
स्वावरूम्बी होने ओर उसे पैसे की माया से मुक्त करने की चेप्टा की जायगी। 
पहुला काम यह होगा कि सब ग्रामवासी मिलकर यह निश्चय करेगे कि उनके 
गाम में वाहर से कपडा नही आयेगा। कपास पैदा करने से छेकर कपडा तैयार 
करने तक का सारा काम ग्राम में ही होगा। इसके द्वारा गाँव के सभी छोग काम 
पायेंगे और गाँव की लक्ष्मी गाँव मे ही रहेगी । इसके अतिरिक्त गाँव को जिन 
वस्तुओं की आवश्यकता होगी, उन्हें गाँव में ही पैदा करने की व्यवस्था की 
जायगी। गाँव में किसीकी भी व्यक्तिगत दूकान नही होगी । ग्राम की ओर से 
ही एक द्ृकान रहेगी। वह दुकान ही आवश्यकता के अनुसार बाहरी चीज 
ररीदेगी और ग्राम की जरूरतों की पूर्ति के वाद अपने यहाँ उत्पादित वस्तु 
को बाहर वेच देगी। है 

“गाँव के सभी बच्चे एक-सी शिक्षा पायंगे। “शिक्षक सवेरे एक घटा बच्चा 
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को और जाम को एक घटा वयस्कों को शिक्षा देंगे। दिन के वाकी घटों में वे 
अपना काम करेगे | भारत की गजिक्षण-व्यवस्था मे भित्प तथा ब्रह्मविद्या, 
दोनो का ही स्थान होना चाहिए। इससे अपनी योग्यता के अनुसार काम 
मिलेगा और बुद्धि का ठीक ढग से विकास होगा। प्रतिदिन शाम को गाँव के 
सब छोग एक जगह इकट्ठे होगे और वहाँ गीता, रामायण आदि बर्मग्रन्थों न्‍्य 
पाठ होगा तथा ग्रामोन्नति के वारे में विचार-विमर्ण किया जायगा | आजकछ 
णराव, वीडी, सिगरेट आदि के सेवन के कारण ग्रामो की अवस्था वहुत सराव 
हो गयी है। इसलिए सभी ग्रामवासी मिलकर भगवान्‌ को साक्षी रखकर यह 
निब्चय करेंगे कि वे गराव, वीडी आदि का सेवन नही करेगे। गाँव में जिस 
ब्यवित पर कर्ज हे, उसे माफ कर देने के लिए या व्याज छोड देने के लिए महाजन 
से अनुरोव किया जायगा। भविप्य में यदि किसीको कर्ज की जरूरत पठेगी, 
तो गाँव की ओर से मिलेगा। सरकार से भी कर्ज लिया जा सकेगा। गाँव में 
होनेवाले सारे विवाहो की व्यवस्था गाँव की और से ही की जायगी---किसी' 
परिवार-विज्ञेप पर बोझ नही रहेगा। इसीलिए विवाह के लिए ऋण लेने की 
कोई जरूरत नही रहेगी । 

“सामाजिक क्षेत्र में जातिभेद, अस्पृथ्यता, स्वत्री-पुर्प-मेद, आदि सभी 
भेद-भाव दूर कर दिये जायँगे । प्रत्येक व्यक्ति को परमेश्वर का पुत्र माना 
जायगा और उस दृष्टि से सवके समान अधिकार होगे । सब प्रकार के जिल्प तथा 
सव तरह के समाजहितकारी कार्यों की सामाजिक, नैतिक तथा आध्यात्मिक 
प्रतिग्ठा एक-सी मानी जाययी। गाँव की जमीन पर सवका समान अधिकार 
माना जायगा और आवर्ण यह होगा कि सव लोग कुछ देर खेत में काम करे। 
कारण यह हे कि सेती के काम को छोठ देने पर मानव-जीवन पूर्णता नही 
प्राप्त कर सकता। गाँव के जुलाहे, चमार, कुम्हार, सभी गाँव के लोगों की 
आवश्यकता के अनुसार काम करेगे। उसका हिसाव नहीं रखा जायगा। वर- 
सात के अन्त में जब फसल होगी, तव किसान छोग अपनी-अपनी फसछ का 
कुछ अग उन शिल्पियों को दे आयेगे। पहले ग्रामो में ऐसा ही होता था। इस 
प्रकार वसुधव कुट्म्वक्म्‌' का आरम्भ ग्राम-परिवार' से ही होगा ।” 

सर्वस्वदानी ग्रामो की भुमि-व्यवस्था से व्यक्तिगत मालकियत तो समाप्त 
हो जाती है, परन्तु व्यक्तिगत मालकियत की सुविवाएँ ग्रामवासियों को 
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मिलती रहती हैँ, अर्थात्‌ अलग-अलग वे खेती कर सकते है। सपूर्ण ग्रामदाव 
के बारे में विनोवाजी कहते है कि भूदान-यज्ञ का पहला कदम यह हे कि गाँव में 
कोई भूमिहीन नहीं रहेगा और उसका अतिम कदम यह होगा कि गाँव में भूमि 
का मालिक कोई नही रहेगा। 

विनोवाजी कहते है कि सम्पूर्ण ग्रामदान के चार सुपरिणाम हैं * 

(१) आर्थिक, ( २ ) सास्क्ृतिक, ( ३ ) नैतिक और (४ ) आध्यात्मिक । 
इस सम्बन्ध में व्याख्या करते हुए वे कहते है : 

( १ ) आर्थिक--- सम्पूर्ण ग्रामदान का पहला सुपरिणाम हे---आर्थिक 
क्राति। व्यक्तिगत स्वामित्व का अत होने से गाँव की सब जमीन एक जगह 
हो जायगी और इससे गाँव की श्री-वृद्धि होगी । इसके कारण ये है; 

( के ) गाँव में किस फसल की किस परिमाण में आवश्यकता है, » सको दृष्टि में 
रखकर खेती की व्यवस्था होगी, ( ख ) कृषि की उन्नति के लिए पूरी चेष्ट/ की 
जायगी, ( ग॒ ) सरकारी और बाहरी सहायता पा सकता आसान होगा और 

(घ ) व्यक्तिगत रूप से किसीको ऋण लेने की जरूरत नही पडेगी। मोटे 
तौर पर ,इससे ग्राम-आयोजना में विशेष सुविधा होगी। इस प्रकार गाँव में 
आशिक काति होगी । 

(२ ) सास्कृतिक़र--- गाँव के एक परिवार के रूप में रहने से परस्पर 
प्रेम और सौहाद में वृद्धि होगी। सुख या दु ख मे अन्य साझीदार होने से सुख 
यढता है और दुख घटता है। इसलिए सम्पूर्णदानी ग्रामो के लोगो का सुख 
वढेगा और दु ख घटेगा। इसके अतिरिक्त इन सम्पूर्णदानी ग्रामो की परिवार- 
मूक और व्यक्तिमूलक मनोवृत्ति दूर हो जायगी और ग्रामवासियों के विचार 
बहुत-कुछ खिलाडियो की तरह हो जायेंगे, जिन्हे अपने समूह की सफलता- 
असफलता की चिन्ता रहती है। खिलाडी अकेले न खेलकर अपने दल के साथ 
खेलता है और पूरे दछ की सफलता पर ह॒पित होता है। सामूहिक नृत्य में नर्तक 
के साथ भी यही वात रहती है। इसी प्रकार सर्वस्वदानी ग्रामो के लोग एक 
परिवार के रूप मे सहयोगपूर्वक रहेंगे और सुख की वात होवे पर विशेष सुख 
पायेंगे और दुख की वात होने पर कम दु ख अनूमव करेगे । 

(३ ) नैंतिक--“ग्रामीकरण के फलस्वरूप ग्रामीणों का वैतिक विकास 
होगा । झगडा, गाली-गलीज, चोरी, व्यभिचार आदि समाप्त हो जायेंगे। 
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भला कोई अपने घर में भी चोरी करता हे ? मनुप्य ने अपने व्यक्तिगत स्वार्थ 
के लिए अऊूग परिवार और बलग सम्पत्ति की सृप्टि की है। इस व्यक्तिगत 
स्वाभित्व-भावना के कारण ही समाज का नैतिक अब पतन हो रहा हे। एक 
भिखारी दो-चार पैसे और एक दुकडा सावुन भी जपते फठे चिथरे में यत्वपूर्वक 
वॉवकर रखता हे। इसी प्रकार कोई कुछ आने, कोई कुछ रुपये और कोई 
हजार-हजार रुपये अपनी थैली मे जमा करके बैठा हें। छोगों का मन इतना 
सकीर्ण हो गया है और छोगो ने अपने घर का दायरा बत्यधिक सीमित कर लिया 
है। उन्तकी परिव्यस्मूठक धारणा वहुत सकीर्ण हो गयी हे। आज सारे समार 
के ज्गडो फी जठ यही है) जब भूमि या सम्पत्ति की मालकियत की प्रया समाप्त 
हो जायगी, तव छोगो का और समाज का नैतिक घरातल ऊँचा उठेगा। इसमें 
सवेह नहीं। यही सम्पूर्ण प्रामदान का नसर्वोत्किप्ट सुपरिणाम हे, तब सारा 
समार आनन्द से नाचने छगेगा। आज मारा समार दु खी हे। स्वार्थ-सिद्धि के 
लिए परस्पर सवर्प ही दु ख का कारण है । इसके फलस्वरूप हिंसा वढ रही है । 
यदि गाँव की भूमि और सम्पत्ति गाँव की ही हो जाय, तो ससार को नैतिक 
उन्नति करने का एक मार्ग मिल जायगा । 

(४ ) आव्यात्मिक-- व्यात्मिक महत्त्व की वात सबसे अत में कह 
रहा हूँ, पर इसके कारण इसका गुरुत्व कम नहीं हे । छोग जब बोलते है, तो 
कहते है ) यह मेरा घर है, वह मेरी जमीन है” जादि। इसी मेरा' और 
'मेरी” के भाव ने मनुप्य को आसक्ति का दास बना व्या है। जब मनुप्य मैं! 
और मिरा' के रूप में सोचना वन्द कर देगा, और यह समझेगा कि समार में 
जो कुछ हे, वह हर किमीका हे और ऐसा कुछ भी नहीं है, जो केवल मेरे 
क्ोग' के लिए है, तव वह गीत्र ही मुक्ति-लाभ कर लेगा । आज हर किसीका 
मन वन्वन में बधा हे, क्योकि मैं, मेरा' से छोग छटकारा नहीं पा रहे 
हैं। इसी वजह से *पि-मुनियों द्वारा वताये गये मुक्ति के मार्ग पर चलने पर 
भी सुख या मुक्ति नही मिल पा रही है। ऐसा प्राय कहा जाता हें कि यदि मनुप्य 
सर्वस्व त्याग कर दे--पर छोडकर चला जाय, तव म* और मेरा की 
भावना चली जायगी। किन्तु, ऐसे निर्षेबात्मक मार्ग से मुवित-लाभ नहीं 
किया जा सकता । सावारण तौर पर जिसे घर कहा जाता हे, उसे हम अपना 
प्रकृत घर मानना छोड दे, तभी हमारी मुक्ति का मार्ग प्रगस्त होगा। हम इस 
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वात का दृढ विश्वास होना चाहिए कि सारा गाँव हमारा घर है और जिस घर 
में हम रहते है--जिसे हम अपना कहकर सम्बोधित करते है, वह सबके 
लिए हे। “में किसीके लिए नही हूँ, और कोई मेरे लिए नही है---.इस भात्त 
धारणा से मुक्ति नही प्राप्त की जा सकती। मैं सवके लिए” और 'सब मेरे 
लिए--ऐसा ठिचार रखने से ही मुक्ति मिल सकेगी । 

“अतीत काल मे मुक्ति-सावना के लिए इसी भाव को ग्रहण करने के 
बहुत प्रयत्न हुए है कि मेरा कुछ नही है'। इसीलिए ससार को छोडकर चले 
जाने और छोक-ससर्ग से दूर जाकर एकान्तवास करने का झोका इस देश में 
रहा है । ऐसा समझा जाता रहा है कि मुक्ति पाने का यही सरलतम उपाय 
है। किन्तु, मुक्ति-प्राप्ति का ऐसा कोई सीवा रास्ता नही है। मनुष्य सब छोड- 
कर चला तो जाता है, फिर भी लँगोटी' पर उसकी आसक्ति रह ही जाती हे। 
इससे कुछ काम नही होता। इसलिए हमे यह विचार ग्रहण करना पडेया कि 
हमारा जो कुछ है, वह सब गाँव का है। यही नही, हम स्वय भी गाँव के हैँ 
और गाँव हमारा है। इस विश्वास से ही शीघ्र मुक्ति प्राप्त कर सकना 
सम्भव होगा ।” 


प्रेस और आत्मत्याग-भाव का विकास 


साधारण तौर पर देखने से ससार स्वार्थी प्रतीत होता है। जिधर भी 
दृष्टि जाती है, उबर स्वार्थपरता, ईर्ष्या बौर हिंसा की लीलाएँ दिखाई पडती 
है । व्यवित-व्यक्ति मे, परिवार-परिवार मे, जाति-जाति मे, वर्य-वर्ग मे, देश- 
देश में स्वार्थपूर्ण सबर्ष, परस्पर ईष्या-माव तथा हिंसा का विकट स्वरूप दिखाई 
पडता है। ऐसी अवस्था मे, इतने कमर समय मे, समस्या की तुलना में बहुत 
कम होते पर भी, कैसे इतनी भूमि भूदान-यन मे प्राप्त हो सकी ? 

मनुष्य में जिस प्रकार छोभ, अहिसा और ईर्प्या पायी जाती है, उसी प्रकार 
उनमे आत्मत्याग का भाव भी विद्यमान रहता हैं। अपने जीवन में घीरे-पीरे 
हिसा, ईर्ष्या और छोभ को दूर कर अहिंसा और प्रेम को अपनाने का प्रयत्न मनुप्य 
करता जा रहा है। भनृष्य और पश्मु के बीच यही अन्तर है। प्षु आरम्भ में 
जैसे थे, वैसे ही अब भी हैं । किन्तु, हिसात्मक भवित के क्षय एवं प्रेम-शक्ति 
के विकास के द्वारा मनुष्य अपने से आश्चर्यजनक परिवर्तन छे बाया है। इसी 


प्रेम और आत्मत्याग-भाव का वकास ५३ 


तरह मानव-सम्बता का स्वाभाविक विकास होता रहा है। अक्रिका के 
गहन जंगली में मनुप्य का जो नमूना जब भी दिखाई पडता है, अठमान के 
गहन जंगलों से जखाज नामक जाति की जो हिस्न मूति अब भी दृष्टिगोंचर 
होती हे, उन नवसे उपयुक्त कथन की सचाई का पता चलता है। मानव- 
सम्यता के इतिहास में किसी-किसी मनुप्य ने तो प्रेम और जात्मत्याग-भावना 
के क्षेत्र मे इतनी अधिक प्रगति की कि उसे नर-नारायण, ईश्वर का अवतार” 
आदि सञज्ञाओं से विभूषित किया गया। यह विशिग्ट छोगो की वात है । 

किन्तु, साधारण क्षेत्र में प्रेम और अहिसा को अपनाने के मामले से मानव- 
सभ्यता का विकास परिवार तक ही सीमित हैं। इसीलिए साधारण मनुप्य में 
त्याग और प्रेम का विकास सदा पाया तो जाता है, पर वह अपने परिवार कौर 
परिजनों तक ही सीमित रहता है। लोग अपने परिवार के लोगो के छिए कितना 
अबिक त्याग करते है, कितना अधिक द्ु ख-कप्ट सहने को तैयार रहते हूं । 
घर-धर में प्रेम और त्याग की अनुपम मनोवृत्ति देसी जाती हू। माता-पिता 
पुत्र-पुत्री के लिए, सन्‍्तान माता-पिता के लिए, पत्नी पति के लिए, पति 
पत्नी के लिए जो आत्मत्याग करता है, जो कष्ट सहता है, उसे देसकर रतब्ब 
रह जाना पडता है। ण्दि मवृष्य सस्पूर्ण प्राम को अपना परिवार समझ ले, यादें 
मनुप्य गरीब को अपने पारेवार का एक सदस्य औौर गरीब भूमिहीन को अपने 
पर्विर का एक अन्यतम भागीदार समझ छे, तो भृदान-यज्ञ अविल्म्ब ही पूर्ण 
सफलता प्राप्त कर लेगा। मानव-सम्यता के इतिहास में मनुप्य ने जितनी भी 
सम्थाओ की सूप्टि की है, उनमे परिवाररूपी सस्था सर्वोपरि है । यहाँ मनुय 
ने दूसरे के लिए त्याग करने और दु ख-कप्ट सहते की शिक्षा पायी है। दूसरे में 
अपने को विकसित और प्रसारित करने की शिक्षा पायी है। दूसरे को अपने 
सवृण समझने की शिक्षा पायी है। कितु, मानव-सभ्यता की प्रगति यही अवरुद्ध 
हो गयी है, क्योंकि मनुष्य ने परिवार में आत्म-त्याग और आत्म-विकास करने 
की जो बविक्षा पायी हे, उसे अपने परिवार में, अपने पुत्र-परिजनों तक हूँ 
सीमित रखा है--उसे ग्राम या समाज तक फैलने नहीं दिया है। उम्ीलिए 
भूदान-यज्ञ का उद्देश्य मानव-सम्यता को--अ्रथमत भारतीय तम्यता को 
उच्च स्तर पर छे जाना है। भूदान-यत्र का उद्देश्य है--परिवार की विस्तार- 
सम्बन्धी घारणा को बदलना, प्रेम और त्याग के क्षेत्र को विस्तृत करना , ग्राम को- 


प्र्ड भूदान : क्या औौर क्यो ? 


सारे समाज को, अपना परिवार समझना ओऔ रगरीव को-गरीव भूमिहीन को; 
अपना छठा पुत्र मानना । इसीलिए विनोवाजी ने कहा है । “में केवल इतना 
ही चाहता हूँ कि आप लोग अपनी सन्‍्तान के प्रति जैसा स्नेह-भाव रखते है, 
वैसा ही स्नेहयूर्ण व्यवहार दूसरों की सनन्‍्तान के साथ भी करे।” भनुप्य की 
आत्मिक शक्ति, मनुप्य के प्रेम और आत्मत्याग की शक्ति अपरिमित है। 
किन्तु, अभी अपने परिवार-परिजन की सीमा में ही यह शक्ति सोयी पडी है। 
इस सुप्त शक्ति को किस प्रकार जगाया जा सकता हे ? 

इस' सुप्त शक्ति को जगाने के लिए पहले छोकमानस में विचार-क्राति 
लाना आवश्यक होगा। व्यक्तिगत सम्पत्तितबोव के आधार पर ही वर्तमान 
समाज-व्यवस्था कायम है। अतएवं यह विचार-काति होगी छोक-मानस से 
स्वामित्व-भाव को दूर करने से। किस प्रकार यह विचार-क्राति समाज 
में आयगी ? 

जिस प्रकार आत्मा की शक्ति अपरिमित है, उसी प्रकार विचार या 
चिन्तन की गक्ति भी अपरिमित है। कोई चिन्तन-धारा किसी व्यक्ति के मन मे 
इस प्रकार बैठ जाती है कि वह उसके जीवन में ऋ्राति की सृष्टि कर देती है। 
ऐसा देखा जाता है कि किसी-किसी मनुप्य की विचारधारा में इतनी शक्ति रहती 
है कि वह दूसरे मनृप्यो के जीवन मे, वल्कि सम्पूर्ण समाज के जीवन में आमूल 
परिवतेन ला देती है। इसके लिए यह जरुरी है कि विचारधारा सत्य पर 
आधृत हो। भूदान-यज्ञ मे निहित विचारधारा सत्य पर आधृत है और भारतीय 
समाज की वर्तमाव अवस्था में जिन बातो की आवश्यकता है, उनके अनुकूल 
है । इस विषय को थोडा और स्पष्ट रूप में समझ लिया जाय। साधारण तौर 
प्र धर्म-प्रचार और क्राति ( जिसे विनोवाजी “धर्म-चक्र-अवर्तन” कहते है ) 
की चेप्टा--दोनों अलग-अलग चीजे है। ऋषि-मुनिगण ने तो सदा ही वर्मे 
की शिक्षा दी हैं और उसका प्रचार भी किया है। किन्तु, समय की आवश्यकता 
क्या है, यूग की पुकार क्या है---इसे पहचानकर इसके साथ वर्मविचार को 
सयुकत करना दूसरी वात है। वही कराति का सार्य है। वही धर्म-चक्रअवरतेन' 
की पद्धति है। अर्थात्‌ सत्पुरुष आते है और दिनानुदिन के प्रयोजन के लिए वर्मे- 
प्रचार करते है। ऐसा चिरकाल से हो रहा है, पर इससे व्यापक रूप से कोई 
हृदय-परिवर्तन नही होता। किन्तु, जब कोई धर्म-विचार युग की माँग के साथ 


प्रें्र और आत्मत्यागय-भाव का विकास श््प्‌ 


किक 


लुड जाता है, तव हृदय-रिवर्तन होता है। इसीलिए महात्मा गावी देश को 
सामुदायिक बहिला के पथ्र पर ले जाने में समर्थ हुए। विरोबी के साथ प्रेमपूर्ण 
व्यवहार करना और वहिसात्मक ठग से सथर्प करना पुरानी बात ह। किन्तु, 
उस समय युग की माँय थी स्वराज । यदि उस समय वे उसे स्वराज के साथ जोड 
नहीं देते, तो उन्हें क्तिने अनुयायी मिलते? अग्रेज वहुत शक्तिनाछी थे 
ओर उनकी चनस्त्र-गक्ति भी बहुत बबिक थी। हम थे नि गस्त्र। इसलिए 
अहिसात्मक पथ्र से अग्रेजो के साथ युद्ध करना समीचीन था। किन्तु, केवल 
डससे ही काम नही चछता। देण की परिस्थिति भी अनुकूल थी। उस प्रकार 
बआतरिक वर्म-विचार की घक्ति और परिन्यिति की शक्ति, दोनो को जोडकर 
वे देश को अहिसा की शिक्षा देने में समर्थ हुए। उसी प्रकार भूमिहीत गरीबो को 
आज भूमि चाहिए। केवल इस देण के ही नही, वल्कि सारी दुनिया के, वियेष- 
कर एशिया के भूमिहीन गरीबो को भूमि चाहिए। जमीन न मिलने से वे किसी 
प्रकार भी जात नही रहेंगे--स्थिति वही है। इसके साथ ही आज एक वर्मवोब' 
जाग्रत हो रहा है---भूमि पर सवका समान अधिकार है। क्षुवा-मीडित सूमिहीन 
पडोसी को सूमि देनी चाहिए। सवकों उत्पादन के लिए मेहनत करनी होगी, 
तभी स्वाभाविक जातिपूर्ण समता बायेगी। उत्पादक के श्रम की प्रतिप्ठा 
होती चाहिए। यदि पाँच सौ वपं पूर्व इस धर्म-विचार का प्रचार किया जाता, 
तो कोई भी इस वात को न सुनता। किन्तु, आज की परिस्थिति इस धर्म- 
विचार को सुनते और अनुसरण करने के अनुकूल है। इस घर्म-विचार की गक्ति 
बौर वतंमान परिस्थिति की जक्ति एक साथ जुड गयी है। वाहरी परिस्थिति 
के फलस्वरूप धर्म-विचार सहज ही हृदय पर असर करता है और उससे हृदय- 
परिवर्तन होता हैं। साथ ही हृदय-परिवर्तन होने का प्रभाव वाहरी परिस्थिति 
पर भी पडता है । एक्ल्‍-ट्ूसरे पर क्रिया-प्रतिक्रिया करता है, ठीक उसी प्रकार, 
जिस प्रकार फल से वीज होता हैं और वीज से फल । 

किन्तु, इस विचारवारा के समाज मे व्यापक रूप से प्रसार के लिए एक 
और वस्तु की आवधच्यकता होती है। इस विचारवारा का प्रवर्तेत कौन कर 
रहा है ” केवल उन्च और गुद्ध जीवन ही दूसरे के जीवन को सुधारने और ऊँचा 
उठाने में समर्थ होता है। यदि ससार में एक भी जुद्ध सत्याग्रही रहता है, तो 
उसका प्रभाव सारे विश्व पर पडता है और सवका हृदय उसके प्रभाव से द्ववित 
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हो उठता हे। तब यह जरूरी है कि उसके ( सत्याग्रही के ) हृदय में सारे ससार 
के प्रति प्रेम-भाव रहे। हम छोगो के वीच समय-समय पर ऐसे पुरुपो का आवि- 
भाव होता है, जिनका एकमात्र काम ओर उद्देश्य ससार का कल्याण होता है, 
जिनके जीवन में हूस ) की सुख-सुविधाओ के लिए आत्म-त्याग छोडकर ओर कुछ 
नहीं होता, जिनका प्रेम सर्वव्यापी होता है और जो “आत्मीपम्य” विचार से 
सम्पन्न होते हैं, अर्थात्‌ जो दूसरों के सुख-दु ख को अपना सुस्न-दु ख मानते है 
और सर्वत्र समबुद्धिसम्पन्न होते हँ--मोटे तोर पर जो जन्मजात सत्याग्रही 
होते है। ऐसे मनुष्य को हम महापुरुष', 'महात्मा' आदि नाम देकर अपने अन्तर 
की श्रद्धा प्रकट करते हैं। ऐसे मनुष्य के आह्वान से, उसके दर्शन से और उसकी 
वाणी से हमारे हृदय में निहित त्याग- त्ति उद्बुद्ध होती हे, हमारी सुप्त आत्म- 
शझवित जागती है, हमारे अच्तर में स्थित सकीर्णता का भाव नष्ट होता हे और 
हमारे अन्तर में प्रकाश फूट पडता हे। वे जिस चिन्तनवारा को ग्रहण करने 
के लिए मनृष्य का आह्वान करते है, वह मनुष्य के जीवन पर श्ञीत्र ही अपूर्व 
प्रभाव डाल देती है। उनके त्याग या दु ख-कष्ट अपनाये के आह्वान पर हजारो, 
लाखो मनुष्य त्याग का ब्रत ले लेते हैं और समाज कल्याण के पथ पर अग्रसर होता 
है ओर समाज मे क्राति आती है। ऐसे एक महामानव हमारे बीच में थे--महात्मा 
गांधी । उनके आह्वान पर सम्पूर्ण भारत त्याग-सत्र से, ढु ख-कष्ट दूर करने के 
मत्र से उद्बुद्ध हो उठा था। वे चले गये है। आज उनके सर्वश्रेष्ठ अनुगामी 
आचार्य विनोबा भावे में अनुरूप विभूति का विकास हो रहा है। इसीलिए 
उनके द्वारा प्रवरतित विचार इतने थोडे दिनो के भीतर ही सब श्रेणी और सब 
वर्ग के लोग ग्रहण करने को आतुर हो उठे है। देश के वालऊको और बालिकाओं 
को भी भूदान-यज्ञ के विषय में जानकारी हो गयी हें। थोडे ही दिनो के भीतर 
देश के अनेक स्थानों में उसने ऋतिकारी वातावरण की सृष्टि कर दी है। 
हमारी विज्ञाल समस्या की तुलना में वहुत कम होने पर भी थोडे ही दिनो के 
भीतर लोगो से प्रेमपूर्वक ४० छाख एकड भूमि उपलब्ध की जा सकी हे । 

इस विपय को और भी गम्भीर भाव से मनन करने की आवश्यकता है। 
अभी ऊपर जो महात्मा और महापुरुष की वात कही गयी है, वास्तव में वे कौन 
है? आत्मा अनन्तगुणसम्पन्न है। आत्मा में अनन्तमक्ति भरी हैं। समय और 
परिस्थिति के अनुसार समाज में उत्पन्न समस्या के समावान के लिए आत्मा में 
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एक ऐसे गण या भक्ति का विकास होने की आवश्यकता पडती है, जिसका 
आविर्भाव पहले नहीं होता । उस समय आत्मा का वैसा ही विकान होता है 
और मनुष्य के हुदय में उसी गक्ति या गुण का आविर्भाव होता हे । इतका 
अन्त नही है। जब भी, जैसा प्रयोजन आयगा, तब आत्मा में तदुपयोगी गुण का 
विकास होगा और समाज का काम चलता रहेगा। अब तक भात्मा में जितने 
गुणों था शक्तियों का विकाय हुआ है, वही सम्पूर्ण है, और जव किसी नये 
गुण या गक्ति का विकास नही होगा, ऐसा समझना सकी्णता और अननिज्ञता 
का परिचायक है। आत्मा के गुग या थक्ति के इस आविभव को विनोवाजी ने 
“अवतार” नाम दिया है। जिस युगपुरुष के माध्यम से इस गुण या जक्ति का 
आविर्भाव और विकास होता है, वह वास्तव में अवतार नही है, निमित्तमात्र 
है। इसीलिए विनोवाजी ने कहा हें “अवतार का आर्य है, मानव के हृदय में 
शक्ति का आविर्भाव होना। जहाँ सत्यनिप्ठा का आविर्भाव हुआ, वही उसने 
रामचद्र का रूप ग्रहण किया। जहाँ निप्काम कर्मयोग प्रकट हुआ था, ग्हाँ 
उसने श्रीकृष्ण का रूप धारण किया था। बुद्ध के रूप में करुणा मू्तिमती हुई, 
इसीलिए हमने बुद्ध को अवतार मान लिया । इच्द्रियों के व्णीभूत होकर 
हम मनुप्य को अवतार मान छेते हैं। केवल कुछ विद्येपता इच्धियो को दीजनी 
चाहिए। इसीलिए वह स्वरूप-सृप्टि करती हे । वास्तव मे राम, कृष्ण या बुद्ध 
अवतार नही है, उनके माध्यम से सत्यनिप्ठा, निप्काम कर्मंमोंग और दया 
अवतरित हुई थी। जहाँ ऐसी मानवता की गकति प्रकट होती है, वही अवतार 
मान लिया जाता हे। किन्तु, मनुप्य ने उसमे मूर्ति-पूजा का आरोपण किया। 
उससे उपासना में सुविवा होती है। किन्तु, मनुष्य का गरीर अवतार नहीं 
होता--अवतार होता है मानव के हृदय मे आविर्भूत भाव । जसे-जैसे आध्या- 
त्मिक विकास होता गया, वेसे-वैसे उत्तरोत्तर श्रेप्ठ अवतारों का आविर्भाव 
होता गया। यही समाज-विकास की प्रक्रिया है। अग्रेजों ने भारत में आज्र 
अपना गासन स्थापित किया। उन लोगों ने एक चमत्कार दिसाया--सम्पूर्ण 
देश को नि शस्त्र कर दिया। उस समय देग में एक समस्या दिखाई पठी । या 
तो ठेश चिरकाल तक अग्नेजों का गुलाम रहे, और नही तो ऐसी णदित का 
आविप्कार हो, जिसके द्वारा विना अस्त-सक्ट का सामना किये देय को मुक्त 
किया जा सके। परिस्थितिवन जब ऐसी आवश्यकता महसूस की गयी, तब 
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अहिसात्मक प्रतिकार और सत्याग्रह का आविष्कार हुआ। महात्मा गावी 
उसके निमित्त बने । मैनें कई वार यह वात कही है कि यदि महात्मा गावी का 
आविर्भाव व होता, तो उनके स्थान पर अन्य किसीका जाविर्भाव होता। 
किन्तु, इस शक्ति के आविर्भाव से ही सा होता। आवश्यकता थी इस शक्ति 
के ही आविर्भाव की, क्योकि परिस्थिति और काल की यही माँग थी! छोगो ने 
देखा कि अहिंसा एक विराद शक्ति है, जिसकी सहायता से उतनी बडी साम्राज्य- 
वादी शक्ति का विरोध कर सकना सम्भव हुआ और उसे हारकर चछा जाना 
पडा। इससे एक चमत्कार यह प्रकट हुआ कि अत्याचारी और अत्याचार- 
प्रताडितो के बीच प्रेमपूर्ण सम्बन्ध स्थापित हुए। अत्याचारी अत्याचारी नहीं 
रहा । दोनो ही परस्पर मित्र बन गये। इस प्रकार की शक्ति का आविर्भाव 
हुआ और उसके द्वारा हमने स्वाघीनता प्राप्त की। स्वाधीनता के लिए अनेक 
देशी ने अनेक प्रकार से प्रयत्न किये, किन्तु भारत ने यह नया आविप्कार 
किया। इससे मानव-हृदय में नवीन शक्ति का आविर्भाव हुआ। स्वाधीचता- 
प्राप्ति के वाद अब भारत की आशिक स्वाधीवता, दरिद्रता-निवारण और 
समता-स्थापना की समस्या उपस्थित हे। इसीलिए आशिक क्षेत्र में तदुपयोगी 
शक्ति के आविष्कार की आवश्यकता आ पडी है और उसी शक्ति का आवि- 
भाव हो रहा है।” इस शविति का नाम है सर्वोच्य। सर्वोदिय की स्थापना के 
लिए जिस बुनियादी शक्ति की आवश्यकता हे, उसका विकास आज सन्त 
विनोवा के माध्यम से हो रहा है। यहाँ विनोबाजी निर्मित्त-मात्र हैं। इसलिए 
यह कहना ठीक नहीं होगा कि जो वात अभी तक नही हुई है, वह भविष्य में 
कैसे होगी ? 

इस विषय की एक अन्य प्रकार से भी व्याख्या की जा सकती है। जब- 
जब इस प्रकार की आत्मिक गवित के आविर्भाव की आवश्यकता होती है, तब- 
तब भगवान एक मन्न के रूप मे उसे प्रदान कर देता है। विनोवाजी कहते हूँ 
किम का अवतार ही वास्तविक अवतार है। जिस मनुप्य-विद्येष के माध्यम 
से यह म॒सफल होता है, उसे हम छोग अवतार मान लेते हैं, किन्तु वास्तव 
में वह निमित्तमात्र का ही अवत्तार होता है । 

जब यह समझा गया कि देश के सभी दु खो का मूल पराधीनता है और 
केवल छोटे-छोटे दु खो को दुर करने से काम नही चलेगा, तव दादाभाई नौरोजी 
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ने स्वराज्य का मच देश के समक्ष उपस्थित किया। तब से इस मत्र की साधना 
होती भा रही थी। किन्तु, एक वहुत ही गक्तिणाली जाति इस देश पर ग्ासन 
करती थी | गासको के हाथ में गस्त्रास्त्र थे और इस देश फो उन छोयो ने नि गस्त्र 
कर रखा था । इसीलिए महात्मा गावी ने सामुदायिक अहिंसा के आवार 
पर “भारत छोडो” मत्र का उच्चारण क्िया। वह विराद जन-आदोलन मे 
परिणत हुआ। सरकार ने उसके दमन के लिए यथासम्मव चेप्टा की। ऐसा 
लगता था कि आादोलन का दमन हो रहा है, किन्तु वास्तव में वैसा नही हुआ | 

मत्र का कभी भी दमन नहीं होता । उसके पीछे दर्णन रहता है---भक्ति रहती 

है। वह सूर्य-किरण की भाति सर्वत्र पहुँचता हे और सबके हृदब में स्थान-छाम 
करता है। इस मामले में भी उही हुआ। इस महान्‌ मत्रोच्चारण के पाँच वर्षो 
के वाद ही अग्रेजो को भारत छोडकर चला जाना पडा। म सफद हुआ और 
'हमने स्वराज प्राप्त किया । एक मत्र की पूर्ति हुई और भगवान्‌ ने हम छोगो 

को एक दूसरा मन्न प्रदान किया। समाज का काम इसी प्रकार चलता रहता हूं । 

इस प्रकार के मत्र के तत्त्व की व्याख्या करते हुए विनोवाजी कहते हैं - 

“परमेण्चर एक परम तत्त्व हे। इस तत्त्व से ही मत्र स्फुरित होता है। मन्र से 
महापुरुप प्रेरणा ग्रहण करते हैँ । महापुरुषों के विचार समाज को चेतना प्रदान 

करते हूँ । परमेब्वर प्रेरणा का क्षेत्र और मच का मूल होता है। मत्र के रुप में 

परम तत्त्व प्रकट होता हे। एक अवतार का काम पूरा होने पर दूसरा अवतार 
प्रकट होता है। उससे ससार सव समय तेजपूर्ण रहता है। यह ईश्वर की 
लीला है। रामचंद्र के समण एक मत्र आया था। श्रीकृष्ण के समय दूसरा मत्र 
आया। बुद्ध के समय तीसरा मत्र आया। इसी प्रकार एक के वाद एक मत्र 
जाते गये और ससार उन्नति करता गया । 

“एक मत्र दूसरे मत्र को जन्म देकर चला जाता है। इस प्रकार बीज से 
फल उत्पन्न होता हैं और फल से वीज। एक वीज लुप्त हो जाता है, दूसरा 
वीज अकुरित होता है। इसी प्रकार एक मत्र पूरा होता है, तव अन्य मत्र का 
जाविर्भाव होता है। ससार में किसी भी वस्तु का नाग नहीं होता, यह विज्ञान 
की मान्यता है। स्वराज मत्ररुपी अवतार की पूर्ति हो गयी, तब महात्मा 
गावी ने एक और मत्र देश को प्रदान किया । उन्होंने इस मत्र को पहले से ही 
तैयार कर रखा था। इसका नाम है सर्वोदिय। इस मत्र का वीज स्व॒राज- 
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से उसे यह ज्ञान होचा चाहिए कि अपना स्वरुप इतना छोटा नही होता, वह 
व्यापक है।” आज भूदान-यज्ञ के माध्यम से भारतवासियों को अपने आत्म- 
जान का विस्तार करने की गिक्षा दी जा रही है और इसीलिए जहाँ खूब लगन 
से काम किया जाता है, वहाँ लोग बहुत गीघ् भूदान-यज्र को हृदय से ग्रहण 
कर लेते है। अवश्य ही इसके पीछे महात्मा गाधी की शिक्षा की महान्‌ प्ठ- 
भूमि है। वास्तविक रूप में भूदान-यज्ञ का आधार महात्मा गाघी द्वारा प्रदत्त 
शिक्षा ही है। 

भारत के आत्मज्ञान-विकास के सम्बन्ध में चिनोवाजी ने और भी 
कहा है ६ किन्तु, मेरा विश्वास है कि हमारे हृदय मे वैसी कुछ खराबी नही हे। 
यदि वैसा होता, तो भूदान-यज्ञ का इतना व्यापक प्रचार न होता। इसी- 
लिए मैं सोचता हूँ कि भारत का हृदय स्वच्छ, शुद्ध और निर्मल है। किन्तु, 
हमारा आत्मज्ञान सकुचित हो गया है। बच्चो का हृदय स्वच्छ और निर्मल 
होता है, किन्तु उनमे ज्ञान नही होता। इसीलिए वे दूसरो को कष्ट दे सकते 
है। एक कुत्ता दूसरे कुत्ते से भोजन छीन लेता है, क्योकि उसका आत्मज्ञान 
बहुत सकुचित होता है। उसे अपने गरीर का तो ज्ञान रहता है, परन्तु आत्मा 
का नहीं। बच्चों की भी यही अवस्था रहती है। केवछ खाने की वात बच्चे 
जानते है, क्योकि उनका हृदय निर्मल तो रहता है, पर आत्मा का ज्ञान उन्हें 
नही होता। जहाँ आत्मा का ज्ञान उन्हे सिखा दिया जाता है, वहाँ वे बहुत 
जल्दी समझ जाते है। मैने देखा है कि जिन बच्चों को अपने माता-पिता से 
आतज्ञान की शिक्षा इस प्रकार दी जाती है कि दूसरो को चीज देनी चाहिए, 
वे दूसरो को कुछ देते समय आनन्द का अनुभव करते है। बच्चा जन्म-अ्रहण 
करने के बाद अपने शरीर तक ही सीमावद्ध रहता है। शरीर से भी बडी कोई 
चीज है, यह वह नही सोच पाता, क्योकि उसे आत्मा का ज्ञान नही होता । किन्तु, 
जभी उसे आत्मज्ञान की शिक्षा दे दी जाती है, तभी वह उसे समझ जाता है। 
उसे केवल सस्कार की आवश्यकता पडती है। इसी प्रकार भारत का हृदय शुद्ध 
और निर्मल तो है, किन्तु उसे सस्कार की आवश्यकता है। भारतवासियों को यह 
समझाने की आवश्यकता है कि भाई, तुमने अपने को अपने शरीर तक ही सीमित 
रखा है, यह गरूत है। सम्पूर्ण समाज आत्मा का व्यापक रूप है---अपनी ही 
सन्तति है।' यह बात समझाने से छोग समझ रहे है, ऐसा मेरा अनुभव है। 


भारत में आत्मज्ञान का विकास ह्द्३े 


भारतवासियों के आत्मज्ञान के सम्बन्ध में विनोवाजी के जिन दो प्रवचनों 
का ऊपर उत्ठेख किया गया है, उनमें असामजस्य प्रतीत हो सकता है। वह यह 
है। विनोवाजी ने एक स्थान पर कहा हे “भारत मे वेदान्त का कम प्रचार 
नही हुआ हें। आत्मा सर्वव्यापक है, यह वात तो इस देश के सभी छोग 
कहते है । केवल मनुप्यो मे ही नही, सभी प्राणियों मे एक आत्मा विराजमान 
है। किन्तु वह थाव्दिक ज्ञान-मात्र है। इसीलिए वह हृदय पर असर नही 
कर पाता ।” किन्तु, अन्यत्र उन्होने कहा है - “हमारा आत्मज्ञाव सकुचित हो 
गया है, किन्तु भारत का हृदय स्वच्छ, शुद्ध और निर्मल हे । इसीलिए भूदान- 
यज्ञ के विचार के माध्यम से जनसाधारण को आत्मन्नान की विक्षा देने-मात्र 
से ही उनके हृदय पर इतनी जल्दी असर हो रहा हे ।” जरा गरम्भीरतापूर्वक 
सोचने से इस बात का पता चल जायगा कि इनमे असामजस्य नही है। आत्मा 
सर्वेग्यापक है--इसकी शिक्षा देना या इसका ज्ञान होना एक वात है और इस 
आदर्ण का जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में प्रयोग करने की प्रक्रि]ग और कौगल की 
शिक्षा देना दूसरी वात। माँ यदि अपने बच्चे को यह शिक्षा दे भी कि केवल 
भनुप्यो में ही नही, वल्कि प्राणिमात्र मे एक ही आत्मा विराजमान है, तब भी 
शिज्ु दूसरे प्राणियों को कष्ट देने मे दुविधा का अनु भव नही करेगा। किन्तु माँ 
यदि बच्चे को यह शिक्षा दे कि अपनी चीज दूसरे को देने के वाद भोजन करना 
चाहिए, तब वह वैसा ही आचरण करने लगेगा। साधारण तौर पर किसी 
महान्‌ आध्यात्मिक आदर्श की शिक्षा देने पर मनुष्य उसे बोलना और मन में 
अनुभव करना तो सीस जायगा, पर हृदय स्वच्छ, शुद्ध और निर्मल रहने पर 
भी वह उसे जीवन के व्यावहारिक क्षेत्र में प्रयृकत करना सहज हैँ। नहीं सीख 
पायेगा। आत्मज्ञान के महान्‌ आदर्ण का प्रयोग किस प्रकार जीवन में किया जाय, 
इसकी शिक्षा देना ही आत्मन्नान की थिक्षा देने का वास्तविक अर्थ है। इसीलिए 
भारत मे वेदान्त का काफी प्रचार होने और भारत का हृदय स्वच्छ, शुद्ध और 
निर्मेल रहने के बावजूद वेदान्त का ज्ञान सात्त्विक ज्ञान ही बना रहा। किन्तु 
जब भूदान-यज्ञ की विचारधारा के माध्यम से आत्मज्ञान की जिक्षा प्रचारित 
होने लगी, तव भारत उसे इतनी जल्दी और सहज भाव से अपने व्यावहारिक 
जीवन में ग्रहण कर रहा है । 
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ऋत्ति की अभिव्यक्ति के ऋम 


तीन कमो से विप्लव' या 'क्राति” की अभिव्यक्ति होती है। प्रथम 
चिन्तन से, द्वितीय वचन से और तृतीय आचरण या कार्य से । तीन पर्यायों से 
क्राति की परिणति भी होती है। प्रयमत विशिष्ट या विशेष-विश्ञेप लोगों के 
जीवन मे, द्वितीयत जन-समुदाय के जीवन में और अत मे समाज में दृढता- 
पूर्वक प्रतिष्ठापना मे । इसका अर्थ यह हुआ कि पहले हृदय-परिवर्तन, फिर 
जीवन-परिवर्तत और अत में समाज-परिवर्तन होता है। विचोवाजी ने अपने 
एक भाषण में यह बात अनुपम ढंग से कही है “जो कोई भी क्राति हो, पहले 
चिन्तन में आती है, फिर वह वचन में प्रकाशित होती है---सकलप के रूप मे 
आती है। इसके बाद कार्य-क्षेत्र में उसका.विकास होता है। यह काम भी 
पहले व्यक्तिगत रहता है, फिर सामूहिक होता हे। इसके बाद उस पर सारे 
समाज की मुहर छूगती है। इसी प्रकार धर्म-विचार पहले किसी व्यक्ति के चित्त 
में अकुरित होता है और वाद मे सारे समाज मे स्मृति या विधान के रूप में स्थायी 
रूप से प्रतिष्ठा प्राप्त करता है। तदुपरान्त उसे रूढह आचार या धर्मनिष्ठा के 
रूप मे माना जाता है। मैं एक उदाहरण दे रहा हैँं। आज चोरी करना अन्याय 
माना जाता है। सारा समाज और विधान उसके विरुद्ध है। किन्तु, चोरी के 
विरुद्ध विवान है, इसीलिए लोग चोरी नही करते, ऐसा कहना ठीक नही है। 
चोरी करना मानवता के विरुद्ध है, इसे मानव की विवेक-बुद्धि ने मान छिया 
है। इसीलिए इस भावना ने धर्मस्मृति और कानून, दोनो में स्थान पा लिया 
है। आरम्भ में यह विचारधारा नही थी, किन्तु जैसे-जैसे नीति-विचार बढा, 
वैसे-वैसे निष्ठा भी वढी। मैने सामाजिक निष्ठा का एक उदाहरण दिया। 
इसी प्रकार अपनी जरूरत के अतिरिक्त जमीन नहीं रखनी चाहिए, विशेष 
सचय करना उचित नही है---अविक सग्रह करना चोरी करने-जेसा ही 
पाप है, यह धर्म-विचार हमे ग्रहण करना पडेगा। यह विचार कोई नया नही 
हे--बहुत पुराना है। मह॒पि छोय अपने जीवन में इसका नयोग करते थे। 
व्यवितगत रूप से इस विचार का अपने जीवन मे प्रयोग करनेवाले महात्मा 
और सावु-सन्त हुए है। किन्तु, जनसाधारण में चोरी के विरुद्ध जैसा मनोभाव 
है, सग्रह करने के विरुद्ध वैसा दृढ्ठ और तीत्र मनोभाव नहीं है। वैसे मनोभाव 
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की अभी सृप्टि करनी होगी । इसीलिए मैने इस आदोलतन को '“बर्म-चक्र-प्रवर्तन' 
नाम दिया है, क्योंकि इसके द्वारा एक विचारवारा को सामाजिक क्षेत्र मे 
प्रतिप्ठित करना होगा । असग्रह और अपरिग्रह केवल ऋषियों और साबु- 
सन्यासियों के लिए आचरणीय है, ऐसा ही अब तक माना गया हैं। किन्तु, 
यह सावारण लोगो का भी, गृहस्थों का भी, जीवन का मूछावार होना चाहिए । 
ऐसा व होने से शोपण का अत नही होगा । इस धर्मविचार को सामाजिक निष्ठा 
के रूप में ग्रतिप्ठित करना होगा । इसका आरम्भ विचार-क्राति में और परिणति 
सामाजिक क्राति में होगी ।” इस प्रकार शातिपूर्ण ढग से सद्भावना जाग्रत कर 
क्राति की सूगिटि करना भूदान-यज्ञ-आदोछन का चरम लक्ष्य है। वे कहते हैं 
“मैं न्याय और प्रेम, दोनो को एकत्र करना चाहता हूँ। इसे सूर्य-चन्द्र कह 
लीजिये | दोनो ही ईव्वर के दो नेत्र है। दोनो चक्षुओं के एक साथ मिलने से 
ही सम्पूर्ण तेज प्रकट होगा ।” 

भूदान-यज्ञ का सूल तत्त्व 


यही भूदान-यज्ञ का मूलभूत सिद्धान्त हे। सर्वोदिय-विचार का मूल भी 
यही है । यह कोई खड-विचार भी नहीं है। यह जीवन का समग्र महान्‌ 
सिद्धान्त है और जीवन में इसके प्रयोग के उपाय है। मोटे तीर पर, वैदिक 
धर्म का सार इसीमें निहित हैं और यही सूत्ररूप में ईशावास्य के मत्रों में 
सचित है। “ईबावास्यमिद सर्व यत्किज्च जगत्या जगतू । तेन त्यक्तेन भुञ्जीया 
मा गृव कस्य स्विदृवनम्‌ ।” ससार में जो कुछ है, सव ईइवरमय है-- 
सव ईश्वर का हैं। वही एकमात्र स्वामी है। यह समझकर हमे सब कुछ उन्हें 
अर्पित कर देना चाहिए और जो कुछ उनसे मिले, उसे उनका प्रसाद मानकर, 
उसीसे सतुष्ट होना चाहिए। यहाँ मेरा कुछ नही है, सब कुछ भगवान्‌ का है--- 
यह भावना जीवन में प्रतिप्ठित करनी पडेगी । जो व्यक्ति यह समझकर 
जीवन-यापन करेगा, उसे किसीके घन की अभिलापा नहीं रहेगी । ईश्वर 
को समर्पण, उनसे जो कुछ प्राप्त हो, उसे प्रसाद मानकर ग्रहण करना, ईर्ष्या 
न करना और धन की लालसा न रखना--यह एक स्वय सम्पूर्ण धर्मविचार 
है और यही साधना का उपाय है । इसीको सामुदायिक धर्म के रूप में, समाज- 
निप्ठा के रूप में, ग्रहण करना होगा । हमारे देश में अतेक सावु-सन्तो ने 

पु 
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जन्म लिया है। सावुओ ने घ्यान-जप आदि की शिक्षा दी है, किन्तु सामूहिक धर्म 
क्‍या है, इंसकी उन्होने शिक्षा नहीं दी । इस सम्बन्ध में प्रजा-लमाजवादी 
नेता श्री जयत्रकाशनारायणजी ने जो कहा हे, वह यहाँ उल्लेखनीय है । 
आप लोग यह भ्रइन कर सकते हैँ---आप जिस विपय को उठ रहे है, उत्तके 
विवय में तो ऋषि-मुनियो ने बहुत्त-कुछ किया, किन्तु उससे समाज में परिवर्तन 
क्यों नही हुआ ?! इसके उत्तर में में कहेँँगर । उनकी असफलता का कारण 
यह हे कि उनका सिद्धान्त एकागी था। उन लोगों ने केवल व्यक्ति पर मनोयोग 
दिया था। वे समझते थे कि जो कुछ भी खराबियों है, वे सर व्यवित ने ही है । 
बुद्ध का निदाव यह है कि तृप्णा ही सब दू खो की जड है। एक तरह से यह 
सत्य है। ढिस्तु, एक वच्चे का राजा के घर जन्म हो और एक का गरीब के 
घर में---इसका कारण तो तृष्णा नही है । इसी प्रकार हम समाजवादी समाज 
के परिवर्तव पर विशेष जोर देते है । ८८पि-मुनि समझते ये कि सव छुछ अत - 
करण में ही है जीर हम ऐसा समझते है कि बाहर ही सव कुछ है। मेरे विचार 
में ये दोनों ही विचार एकागी होने के कारण दोपी है। में चाहता हूँ कि इन 
दोनो का समन्वय हो। यदि इनसे से किसी एक को हम छोड दे, तो उत्तम 
समाज-रचना नहीं की जा सकेगी। दोनो को ग्रहण करने से ही अच्छे समाज 
की प्रतिष्ठा सम्भव हो सकती है।” 
महात्मा गावी ने देश को सामुदायिक घर्म की शिक्षा देने का ब्रत लिया 
था। व्यक्तिगत और सामुदायिक जीवन एक और अविभाज्य है, यह समझा- 
कर उन्होने राजनीतिक क्षेत्र में सत्य और अहिंसा के प्रयोग की शिक्षा दी और 
अहिसक समाज-रचना के उद्देश्य ते देश को तैयार करने के लिए रचनात्मक 
कार्यो की व्यवस्था की । जीवन के एक क्षेत्र में प्रतिप्ठित होने पर अहिसा स्वयमेव 
अन्यान्य क्षेत्रो में प्रसारित हो जाती है। देश की स्वाधीनता प्राप्त करने के लिए 
राजनीतिक क्षेत्र मे अहिंसा का प्रयोग हुआ था । किन्तु, उस समय की परिस्थिति में 
वह अहिसा दुर्बछों की--छाचारो की अहिंसा यी। सलिए राजनीतिक क्षेत्र मे 
अहिंसा प्रतिप्ठित नही हुईं। आज राजनीतिक क्षेत्र में उसके प्रयोग के लिए समय 
नही है। देश और काल की परिस्थिति के प्रयोजन को देखते हुए आर्थिक और 
साम्गजिक के + मे अहिंसा का प्रयोग करने का समय आ गया है। गावीजी की 
अनुपरिरति गे उस महान्‌ काम को भगवान्‌ ने विवोवाजी के हाथ से सौपा है 
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अपी प्रइन यही है कि इस सामृदायिक धर्म की प्रतिप्ठा करने का उपाय 
चया हैं? आज जन-सावारण द्वारा निर्वाचित सरकार स्वापित है। ब्या 
उनके माध्यम से इस महान्‌ उद्देग्य की पूर्ति सम्भव है? पहले ही बहा गया 
हैं कि इस धर्म को समाज में प्रतिप्ठित करने के लिए विचार और आचार की 
महान्‌ काति की सूप्टि करनी होगी । राजसत्ता विचार-दिप्पव या निप्ठा- 
विप्लव करने में अक्षम हैं। राजसत्ता केवल अनुमरण करनेवाली हो सकती 
है---वह समाज की पथअर्णिका नहीं हो सकती। किसी मौलिक भाववारा 
की सृध्टि वह नहीं कर सकती । जब किसी विचार को मनृप्य की विवेक-युद्ि 
मान छेती है और उसके अनुसार आचरण होने लूयता है, तभी कोई राष्ट्र 
विधान वनाकर और उस पर अपनी मुहर लगाकर उसे कानून का रूप दे सकता 
ह--साथ ही, दडशवित के सहारे उसे सार्वजनिक रूप दे सकता है । इस सम्बन्ध 
में विनोवाजी ने कहा है . “विचारप्रचार तो नेताओं और विच्रार-प्रव्तको 
का काम है। क्रातिकारी विचार जब लोग मान लेते है, तव सरकार को उनके 
अयोग की व्यवस्था करनी पडती है और यदि सरकार ऐसा नही करती है, तो 
उसे वदल दिया जाता है । बून्य' का जो मूत्य है, में सरकार का वही मूल्य 
समझता हूँ । जनगक्ति के साथ सरकार की घक्ति मिलने से ही सरकार का 
मूल्य वढता है । जव विचार प्रचारित हो जाता है, तब उसके अनुकूल राज्य 
का गठन होता हे । ऐसा न होने पर राज्यक्रान्ति हो जाती हैं। जब मादरस ने 
विचार-प्रवर्तत किया, तव लेनिन के नेतृत्व मे रूस में ऋन्ति हो गयी । रूसो 
और वाल्टेयर द्वारा प्रवर्तित विच्यर-काति ने फ्रास में राज्यक्रान्ति करा दी। 
मेरा खयाल है कि हमारी विचार-बारा के आवार पर जनमत सपटित होने 
मात्र से सरकार उसे मात छेगी । यदि सरकार उसे नहीं माचेगी, तो उसे 
समाप्त होता पडेया और सका मुझे दु ख नहीं होगा ।” 
सर्वोदिय-प्रेमियों के कर्तेव्य 

कुछ छोगो ने विनोवाजी से पूछा था कि वे बाहर दयो रहे और उन्होने 
राष्ट्रराचालव का वायित्व क्यों नही ग्रहण दिया ? उसके उत्तर मे विनोबाजी 
ने एक सुन्दर उपमा देकर समझाया था कि उच्का काम राज्यसत्ता के सहारे 
घूरा नहीं हो सक्ता। राप्ट्र को किस पथ पर उठना चाहिए, दह राष्ट्र को 
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दिखा देना और वह पथ ठीक कर देना ही उनका काम है। “बैलगाडी में दो 
बैल जुते रहते है। मैं यदि तीसरा बैल वनकर गाडी में कधा लगाऊँ, तब 
क्या गाडी को विज्ञेप सुविधा होगी ? उससे अच्छा तो यह होगा कि जिस 
रास्ते जाना है, उसीको ठीक करदूँ । इससे गाडी का सर्वाधिक उपकार 
कर सकंगा।” उन्होने राज्यसत्ता को दडजणक्ति' नाम दिया है। विनोवाजी 
कहते ह “आज हमारी जो सरकार है, उसके हाथ में हमने 'दडशक्ति” सौप 
दी है। हिसा इस दडशक्ति' का अश वन गयी है, फिर भी हम उसे हिंसा 
नही कहना चाहते हैं। हम उसे हिसा से पृथक्‌ एक श्रेणी में रखना चाहते है । 
हम उसे हिसाजक्ति से अलग दडणक्ति' कहना चाहते है, क्योकि सम्पूर्ण 
जनगण ने यह गक्ति सरकार के हाथ में सोप दी है। इसीलिए वह हिसाशक्ति 
नही, वल्कि दडशक्ति है।” 


राष्ट्र-तायकों की करुण अवस्था 


विनोवाजी की धारणा है कि देश के कर्णवारों की अहिंसा में आस्था 
है। उनका हृदय यह अनुभव करता है कि अहिसा के अलावा समस्या के समा- 
धान का और कोई मार्ग नही है। किन्तु, जब वे अपनी बुद्धि से चिन्तन करते है, 
तब वे अपने दायित्व का विवेचन करते हुए ऐसा अनुभव करते है कि अहिसा पर 
निर्भर करने का साहस उनमे नही है। वुद्धि के निर्देश पर वे काम करते है। 
उनकी वृद्धि उन्हे कह देती है: “हम सेनाओ को नही हटा सकते । हम जिस 
जनता के प्रतिनिधि है, उसमें उतनी शक्ति नही है--विना सैनिक सहायता के 
चलते की उसमे योग्यता नहीं है। इसीलिए उसके प्रतिनिवि-स्वरूप हम 
अपना यह कर्तव्य समझते है कि हमे अपनी सेनाओ का सृजन, वृद्धि और सगठन 
करना चाहिए ।” इस प्रकार उनका हृदय एक वात को मानता है, किन्तु 
उनकी यथार्थ स्थिति से प्रभावित बुद्धि उल्टी वात वता देती है । हृदय और 
बुद्धि के परस्पर विरोब की स्थिति मे उन्हें विवश होकर सेन्यवल का आश्रय 
ग्रहण करना पडता है। उनका हृदय रचनात्मक काम में विद्वास करता है, 
किन्तु उनकी बुद्धि यह कहने का साहस नही करती कि चरखा या अन्य ग्राम्य 
छिल्प युद्ध-यत्र को मजबूत वना सकते है। यह उन लोगो का प्रपच नही है, 
बल्कि उनकी मितान्त करुण अवस्था है। विनोवाजी ने कहा है £ “आत्म-निरी- 


दट-निरपेक्ष जनशव्ति दर 


क्षण करते हुए में कहता हूँ कि जो छोग आज अविकारी-पदो पर आमसीन है, 
यदि उनके स्थान पर हम होते, तो वे छोग जो छुछ कर रहे है, उससे बहुत 
भिन्न हम कुछ कर लेते, ऐसी वात नही है। यह स्थान ही ऐसा है। ये जादू 
के आसन हूँ । इन आसनो पर जो कोई बैठेगा, उस पर एक सझुचित, सीमावद्ध, 
अम्वाभाविक और अस्वावीन सीमा का दृष्टिकोण रखकर सोचने का भार भा 
पड़ेगा। जिसे मैंने अस्वावीन नाम दिया हैं, उसी सीमावद्ध स्थान में असहाय 
नवस्था में रहकर, समार स्लोत जिस व्था में वह रहा है, उसी विशा में दृष्टि 
रखकर सोचते का भार जा पढेंगा।” इस अवस्पा से त्राण पाने का उपाय 
क्या है ? विनोवाजी ने कहा है कि देश के कर्णवार ऐसा कहते है कि “हम छोगय 
जो काम कर रहे है, वह आप लोग न करे। इस काम में आप अपने को न उलू- 
झात्रे, वतिकि हम जो अभाव अनुभव कर रहे है, वह यदि आप छोग पूरा कर 
सकते है, तो करे।” विनोवाजी कहते है. “इसी आगा में वे छोग हमारी ओर 
देख रहे हैं। यह हम लोगो को अच्छी तरह समझना होगा और इस दृष्दि से 
में जिसे स्वतत्र लोकजक्ति' कहता हूँ, उसके निर्माण में सवको आत्मार्पण करना 
पडेगा! वैसा करके ही हम राज्यगक्ति को वास्तविक सहायता पहुँचायेंगे और 
देश की समुचित सेवा करेगे ।” 


दंड-निरपेक्ष जनद्वक्ति 


यह स्वतत्र छोकणक्ति' क्या है? यह राज्यसत्ता' या दडजक्ति' 
नहीं हे। यह दट-शक्ति से भिन्न है। इसके अतिरिक्त यह हिसा-विरोवी है। 
विनोवाजी ने चाहील-सर्वोदिय-सम्मेलन में अपने प्रथम भाषण में इस सम्बन्ध में 
विस्तार से विचार प्रकट किये थे। पहले कहा गया है कि क्राति पहले चिन्तन 
में उदित होती हे और बाद में कार्य में या रूढ जाचरण में परिणत होती है। 
इसके अतिरिक्त क्रातिमूलक आचरण पहले विशेप-विगेष व्यक्ति में सीमावद्ध 
रहता है और अत में सम्पूर्ण समाज में समाजनिप्ठा के रुप में प्रतिप्ठित होता 
है। अतएवं क्राति की यह अन्तिम परिणति जब रूढड आचरण भर सम्पूर्ण 
समाज में प्रतिप्ठा के रूप में होती है, तव वही 'स्व॒तन्न छोकणक्ति' की अभि- 
व्यक्ति कहलाती हे। शाति और प्रेम के मार्ग से ही यह सम्भव हे । यह समाज 
की मनस्तात्तविक अवस्था-मात्र नहीं हैं। इसके अतिरिक्‍तत रूुढ सामाजिक 
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निष्ठामूलक आचरण में यह प्रकट होती है। ऐसी अवस्था में सार्वजनिक 
रूप से इसका आचरण विवान या कानून पर निर्भर नही करता। शातिपुर्वफ़ 
विचार-प्रचार करने से लोगो मे एक ऐसी मनोवृत्ति की सृप्टि होगी, जिसके 
फलस्वरूप कानून हो या नही, छोग विचार-बुद्धि की प्रेरणा से वैसा काम 
करेंगे---लोग जमीन का वँटवारा कर लछेगे। इस प्रसग मे विनोवाजी कहते हें: 
“माता क्‍या किसी कानून से वाध्य होकर वच्चे को दूब पिलाती है ?” इससे 
हम अहिंसक क्राति और जनशक्ति का स्वरूप समझ सकते हैँ। हिंसा तो दूर 
की वात है, दडणक्ति का प्रयोग करने की भी आवश्यकता न रहे, समाज मे 
ऐसी परिस्थिति पैदा करनी होगी और इसमे सफलता प्राप्त करना सर्वोदिय- 
प्रेमियों का ही काम है।” विनोवाजी कहते हूँ * “यदि हम वैसा कर सके, तव 
हमे समझना चाहिए कि हमने अपना घर्म पहचान लिया है और तदनुसार आचरण 
करना सीख लिया है। यदि हम वैसा न कर सके और दडगवित के प्रयोग से 
जितनी सेवा सम्भव है, उतने तक ही अपने को सीमित रसे, तो हमसे विशेष 
कार्य की पूर्ति की जो आशा की जाती हे, उसे हम पूरा नहीं कर सकेगे। इतना 
ही नही, हम वोझ-स्वरूप हो जायेंगे, ऐसी सम्भावना है।” 


समस्या के समाधान में कानून का स्थान 


कानून के द्वारा भूमि-समस्या का समावान करते के वारे में विनोवाजी 

कहते हू. “मुझसे अनेक लोग प्रश्न करते हूँ कि सरकार पर आपका प्रभाव 
है, ऐसा प्रतीत होता हैं। आप इसके लिए सरकार पर दवाव क्‍यों नही देते 
कि विना मुआवजा के भूमि-वितरण के मार्ग को वह्‌ खोल दें। आप अपने प्रभाव 
का उपयोग इस दिया में क्यों नहीं करते ?” ऐसा प्रदनन अनेक लोगो ने मुझसे 
किया है। मैं उनसे कहना चाहता हूँ कि भाई, कानून-निर्माण के मार्ग में मैं 
बाधा नहीं दे रहा हँ। आप लोग जेंसा चाहते है, उसी दिशा से एक कदम 
और अग्रसर होने को मुझसे कहते हूँ, तो में कहता हूँ कि जिस पथ पर म बढ 
रहा हूँ, यदि इसमे में पूर्ण सफलता यानी सोलह आने सफलता प्राप्त न कर वारह 
आने या आठ जाने भी सफलता प्राप्त कर सका, तो इससे भी कानून-निर्माण 
में मदद मिलेगी। पहली वात तो यह कि मै कानून-निर्माण के मार्ग में बाबा 
नही दे रहा हूँ। दूसरी वात यह कि, मै कानून-निर्माण के लिए सुविवा दा 
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कर रहा हूँ । उसके लिए मैं अनुकूल वातावरण वना रहा हूँ, जिसमें कि कानन 
सहन ही वन सके । किन्तु, यदि उससे भी एक कठ्म जागे मैं आपकी ओर अप्रसर 


होऊ और यह रटता रहें कि 'कानन के बिना यह काम नही होगा, कानून बनाना 
ही होगा' तो में स्ववर्मच्यूत समझा जाऊंगा। वह मेरा धर्म नहीं है, वल्कि यह 
विव्वास करना मेरा धर्म है कि विना कानून के सहारे के ही जनता के हृदय में 
ऐसी भाववारा की सृष्टि कर सकेगा, जिसके फलस्वरूप कोई कानन से बसनें 
एर भी छोग सूमि-वितरण कर लेगे । माता किसी कानून के भय से सन्तान को 
दूध नहीं पिछाती । मनृप्य के हृदय में एसी एक चक्ति हे, जिससे उसका 
जीवन समृद्ध होता है। प्रेम ही मनृप्य के जीवन का एकमराव आधार है। 
प्रेम से ही उसका जन्म होता है, प्रेम के वातावरण में ही उसका छालन-पालन 
होता है और अत से जब उसे इस ससार से जाना पडता है, तव वह एए प्रेमपूर्ण 
दृष्टि अपने चयरो और डाल लेता हे और पदि उसका प्रेमी उससे मिलने के 
छिए आया होता है, तो उसे ठेखकर सानन्द नरीर-त्याग कर इस ससार से चला 
जाता है। थतएव प्रेम की इस गक्ति को अनुभव करने पर भी उसे अधिक 
सामाजिक रूप में विकसित करने का साहस न रखकर यदि हम कानून के लिए 
चित्लाते रहे, तो जनगक्ति का निर्माण कर राष्ट्रकी महायता करने की जो हमसे 
आयगा की जाती ह, वह विफल हो जायगी। इसीलिए मैं दठणक्ति से बलूग 
जनशक्ष्ति' का निर्माण करना चाहता हूँ। उसका निर्माण हमे करना ही 

होया । हम जनणविति' की रचना करना चाहते है, वह दठगक्ति' की विरो- 
धिनी होंगी, ऐसी बात भी नही है। किन्तु, इतना है कि यह शक्ति हिसा के 
विरुद्ध होगी । यह जनगक्ति दड्शक्ति से भिन्न होगी ।” कानून के सम्बन्ध में 
उन्होंने और भी कहा है - “कानून एक अरूग चीज है। हिंसा जीर अहिसा, 
दोनो से उसका सम्बन्ध हें। कावून के पीछे भीतिक या चैतिक शक्ति रहनी 
चाहिए | मेने काम के छिए एक ऐसे वातावरण की रचना हो रही हें, जिससे 
सरकार को कानून बनाने में सुविधा होगी ! उस नैतिक वातावरण के तैयार 
न होने पर भी यदि कानून बनाया जायगा, तो उसे अमल में लाने के लिए 

दट्णवित की आवश्यकता पठेगी। यदि हमे अपने घर की समस्याओं के समावान 
के लिए सैत्यवल के प्रयोग की आवध्यकता पञती है, तो अवर्राप्ट्रीय लेत्र मे 
हमारी क्या दणा होगी, जरा एक वार मनोयोगपूर्वक सोचिये तो।” वे और 
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भी कहते हैं * “छोग कानून बनाने की वात उठाते है, किन्तु वे नही जानते कि 
कानून तो पीछे से आयगा ही। मेरे कार्य से जो वातावरण बनेगा, उसकी 
सहायता के लिए सरकार को निब्चित रूप से कानून वनाना पडेगा। ऐसा न 
होने पर यह सरकार समाप्त हो जायगी, दूसरी सरकार आयगी ।” 

माना, कानून वने और जल्दी बने, किन्तु यदि इस काम मे सर्वोदिय-कार्य- 
कर्ता लग जायँगे, तो वे अपना काम न कर दूसरे का काम करनेवाले वन जायेंगे। 
विनोवाजी कहते है : “हम लोगो का धर्म होगा ग्राम-ग्राम का भ्रमण करना 
और विचार पर विग्वास रखना। हम ऐसा नही कहेंगे : अरे, विचार सुनने- 
सुनाने से कही काम होता है ?? विचार अन्तर में आने से ही काम होगा, 
वयोकि हमारा काम विचार के द्वारा ही सम्भव होगा ।” दड-निरपेक्ष जिस 
विचाखोव के द्वारा जनशक्ति का काम पूरा होता है, उसे विनोवाजी ने 
विचारणासन' नाम दिया है। 


जो लोग सर्वोदिय के इस दृष्टिकोण को नही मानते हैं, उनकी वात मानकर 
यदि यह सोचे भी कि कानून के विना भूमि-समस्या का समाधान नहीं होगा--- 
कानून वनाना ही पडेगा, तव भी क्या अभी उपयुक्त कानून का निर्माण सम्भव 
होगा ? पहले पश्चिम वगाल की ही वात लीजिये। पश्चिम वगाल में जमी- 
दारी-उन्मूलन कानून पास हो चुका है और जमीन का एक निर्दिप्ट अथ उसके 
वर्तमान मालिक के हाथ में छोडकर वाकी जमीन सरकार द्वारा ग्रहण किये 
जाने का कानून वन चुका है। प० वगाल सरकार का अन्दाज है कि इस कानून 
के फलस्वरूप ४ लाख एकड आवाद और आवादी-योग्य भूमि भूमिहीनो के बीच 
वितरण के लिए सरकार के हाथ में आयगी। किन्तु, इधर भूमि-मालिको 
ने कानून के कार्यान्वयन के मार्ग में वावा पहुँचाने के उद्देश्य से निदिप्ट सीलिग' 
से अधिक भूमि अनामी लोगो को हस्तातरित कर दी है। इस तरह के हस्तातरण 
को बन्द करने के लिए भी सरकार ने कानून बनाया है, फिर भी ऐसे हस्तातरण 
को वद करना सम्भव नहीं हुआ है। इस प्रकार इसमे सदेह मालूम होता है 
कि चार लाख एकड जमीन सरकार के हाथ मे आयगी । सरकार को भी यही 
आशा है। जो हो, यदि यह मान भी लिया जाय कि चार राख एकड जमीन 
सरकार को भूमि-हीनों में वितरण के लिए मिल जायगी, तो क्या होगा ? 
वर्तेमान जनगणना के अनुसार प० वगाल मे खेती पर विर्भर रहनेवाले छोगो 
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की सख्या १ करोड साढे ४० छाख ( १,४०,४६,०४० ) है। इनमें से भूमिहीनो 
की सख्या ६० छाख से कुछ अधिक हे । इसके अतिरिक्त जिनके पास पाँच 
बीघा तक भूमि हे, उन्हे भी भूमिहीन ही समझा जाना चाहिए । तब ४ लाख 
एकड जमीन कितने छोगो में वॉँटी जा सकेगी ? प० वगाल की आवाद कौर 
आवादी-योग्य भूमि छयभग १ करोड ४६ छाख एकड है। सावारण तौर पर 
ऐसा अनुमान है कि जितनी जमीन हे, उसका पष्ठाश्ष प्राप्त होने पर देशभर के 
भूमिहीनो को थोडी-थोडी जमीन दी जा सकेगी। इस हिसाव से प० वगाल में 
साधारणत २५ छाख एकड भूमि चाहिए । इसलिए भूदान-यज्ञ प० बगाल से 
२५ लाख एकड भूमि की माँग करता है। कानून के वल पर क्या २५ छाख 
एकड भूमि सरकार के हाथ में आना सम्भव है ? वर्तमान स्थिति में यह सम्भव 
नहीं दीखता | कुछ लोगो का ऐसा खयाल है कि यदि सरकार चाहे तो भभी ही 
कडा कानून बनाकर २५ लाख एकड भूमि अपने हाथ में ले सकती' है। यदि 
उनकी वात मान ली जाय, तो भी कम-से-कम ६००) प्रति एकड के हिसाव से 
मुआवजा देने के लिए भी १५० करोड रुपये की आवश्यकता पडेंगी। इतने 
रुपये दे सकने की अवस्था भे सरकार आज नही है' और निकट भविष्य में भी 
नही रहेगी। सारे भारतवर्ष में भूमिहीनो के लिए ५ करोठ एकड भूमि की 
आवश्यकता है, यह पहले ही कहा जा चुका है। इस ५ करोड एकड भूमि की 
क्षति-पूर्ति दे सकना अभी सरकार के लिए सम्भव नही है। अव प्रश्न यह है कि 
विना क्षतिप्रूर्ति दिये अपने हाथ में इतने बडे परिमाण में जमीन लेने के लिए 
सरकार क्या अभी अथवा निकट भविष्य में भारतीय सविधान में सशोवन कर 
सकेगी ? वर्तमान समाज-व्यवस्था व्यक्तिगत सम्पत्ति-्वोब के आवार पर 
प्रतिप्ठित है। जब तक समाज में यह व्यवितगत स्वामित्व का भाव शिधिल 
नही होगा, तव तक संविधान मे उस आशय का सशोधन सम्भव नही होगा । 
भूदान-यज्ञ के फलस्वरूप 'भूमि मेरी नहीं है, से भूमि गोपाल की हैं,--इस 
विप्लवी विचारधारा का उत्तरोत्तर समाज में जितना प्रसार हो रहा है, उतना 
ही सविधान की क्षतिपूर्ति देने सम्बन्धी कठोरता को समाप्त करने के पक्ष में 
नैतिक वातावरण का निर्माण हो रहा है। भूदान-यन्न के आशिक रूप से भी 
सफल होने पर समाज में एक विप्लवी विचारवारा इस व्यापक रूप से जाग्रत 
होगी कि बिना क्षति-यूति के ही भमिनसग्रह करने के लिए कानून का निर्माण 
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कर सकना अधिक आसान हो जायगा । क्रमश ऐसी परिस्थिति भी उत्पन्न हो 
सकती है, जिससे इस प्रकार के कानून का निर्माण अनिवाये हो जाय । एकमात्र 
भूदान-यज्ञ, अर्थात्‌ सत्य और अहिंसा पर आधृत विचार ही समाज में ऐसी 
विचार-क्राति ला सकता है। अन्य किसी भी तरह यह सम्भव नही है । हिसात्मक 
उपाय से भूमि छीन लेने के लिए प्रचार या आन्दोलन करने से भय की सृष्टि हो 
सकती है, किन्तु उससे चिन्तन-क्राति या विचार-क्राति नही आ सकती । कानून 
बनाने के लिए भय दिखाने या कानून बना देने से विचार-काति नहीं आती। 
एसीलिए कानून के द्वारा विना क्षतिपूर्ति के भूमि लेकर पुनवितरण की व्यवस्था 
करने के लिए भी भूदान-यज्ञ ही एकमात्र उपाय है, जो कानून के निर्माण के लिए 
उपयुक्त नैतिक वातावरण की सुष्टि करने में समर्थ है। 

अतएव' भूमि-समस्या के समाधान के लिए कानून और भूदान-यज्ञ की 
तुलना करने से यह पता चलता है कि॥ 

( १ ) सरकार कानून के बल पर जमीन छीन ले सकती है, किन्तु 
जमीन लेने की यह पद्धति मनुष्य के हृदय में प्रेम की सृष्टि नही कर सकती । 

( २ ) भूदान-यज्ञ के द्वारा हृदय के साथ हृदय का मिलन होता है, किन्तु 
कानून से वह सरभव नहीं है, वल्कि उससे कटुता बढती है । 

( ३ ) भूदान-यज्ञ के द्वारा जनता की शवित जाग्रेगी ओर वह समाज को 
सर्वात्मक क्राति के पथ पर अग्रसर करेगी । कानून यह शक्ति जगाने मे अक्षम है । 

श्री दादा धर्माधिकारी ने अपनी क्राति का अगला कदर्मा नामक पुस्तक मे 
कानून की इस अक्षमता के कई सुन्दर उदाहरण पेश किये हैँ! “हम छोगो के 
सविधान के अनुसार भारत की प्रत्येक स्त्री को उतने ही अधिकार प्राप्त है, 
जितने विजयालक्ष्मी, राजकुमारी अमृतकौर और सुचेता कृपालानी को, 
अथवा सरोजिनी देवी को प्राप्त थे । किन्तु हम देखते क्या है.” देश की गृह- 
लक्ष्मियाँ घर की चौकठ पार कर बाहर नही आ सकती । और, बाहर आने 
पर भी घूँघट डाले रहती हैँ अथवा बुर्का ओढे रहती हैं । कानून ने उन्हे 
अधिकार तो दिये हैं, पर वह शक्ति नही थे पाया है । अस्पृश्यों की भी 
वही स्थिति है। कागज-कलूम तक ही अस्पृश्यता का अन्त सीमित है, 
वास्तविक जीवन मे अस्पृश्यता विद्यमान है। कानून में मादक पदार्थों का 
सेवन निषिद्ध है, किन्तु मद्यपान चल रहा है” 
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( ४ ) भूदान-यज्ञ समाज में विचार-क्राति की सृष्टि करेगा। भूदान- 
यज्ञ का सर्वाधिक ऋ्रातिकारी सुफल होगा स्वामित्व-विसर्जन। कानून के 
द्वारा जमीन छीनी जा सकने पर भी स्वाभित्व-विसर्जन की मनोवत्ति पैदा कर 
सकना सम्भव नही है, क्योकि कानून विधायक गवितहीन होता है। अधिक-से- 
अधिक यह कि कानून खराव कामो को रोक सकता है, किन्तु सत्प्रेरणा 
जाग्रत करने में वह अक्षम है । 

( ५ ) भूदान-यज् में धनी-गरीव का कोई भेद न रसते हुए सवसे जमीन 
ली जाती है, किन्तु कानून के द्वारा निर्धारित सीमा से अधिक जमीन-मात्र ही 
ली या सकती है । 

भूदान-यज्ञ कानून नही चाहता। भूदान-यज्ञ चाहता है धनी छोगो को 
पडोसी-धर्म की दीक्षा देना, उनके आत्मज्ञान का विकास करना और उनकी 
आत्मा को परिवार की परिधि से वाहर ले जाना। घनी छोग, अपने परिवार 
से वाहर जो दरिद्र लोग है, उन्हें अपने परिवार का भागीदार समझना आरम्भ 
करें। उनके परिवार से वाहर जो भूमिहीन गरीब है, उन्हें वे अपना पुत्र माने 
और उन्हें उनका हिस्सा दें। माँ जब सनन्‍्तान को अपनी गोंद में उठाती है, तो 
उसे थोडा झकना पठता हे। आज बनी अपनी गरीब भूमिहीन सनन्‍्तान 
को गोद में उठा छे। इसके लिए उन्हें झुकना पडेंगा, अर्थात्‌ अपनी जीवन- 
यात्रा के पान को उन्हें थोडा गिराना पडेगा। युग-परिवर्तत हो रहा है । धनी 
लोग युग के सकेत को समझ ले। आज गरीबो का भगवान्‌ जाग्र गया है। 
इस युग में जमीन बनी लोगों के हाथ से गरीबो के हाथ में जायगी ही। प्रश्न 
यही हे कि किस मार्ग से यह काम होगा ? आज यदि प्रेम के मार्ग से, जाति के 
मार्ग से धनी छोग अपनी जमीन भूमिहीन गरीबों को अपित कर दे ओर माँ 
सनन्‍्तान को स्तनपान कराते समय जो परम आनन्द अनुभव करती है, नी 
लोग गरीबों के लिए भूमि देते समय उसी परम आनद का अनुभव करे, 
तो धनी लोगो के सम्मान और मर्यादा की रक्षा होगी। सिर्फ यही 
नही, उनका सम्मान और मर्यादा बढेगी और वे समाज के वास्तविक 
सेवक और नेता हो सकेगे । घनी लोगो के पास विद्या, वुद्धि और विच- 
क्षणता है, किन्तु आज उनका समाजसेवा में उपयोग नहीं हो रहा है। 
उनकी वुद्धि-वृत्ति और हृदय-वृत्ति त्यागपृर्ण द्वो--पविच्र हो। तभी वे 
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गणदेवता की अचेना के श्रेप्ठ अच्य होगे। युग-परिवर्तन होने पर उनके पास 
अधिक भूमि या सम्पत्ति नहीं रहेगी। आज जो राजा है, वे काल-प्रवाह के 
प्रिवर्तेन के परिणामस्वरूप कल राजा नही रहेगे। तब वे चिरकाल तक जन- 
भानस में राजपि-स्वरूप विराजमान रहे। इससे उनका और सम्पूर्ण समाज 
का कल्याण होगा। आज गरीब भूमिहीन घूलि-बूसरित है। धनी छोगो के 
स्वेच्छया त्याग से गरीव लोग समाज में सम्मानित स्थान प्राप्त करेगे। समाज 
में द्रोहरहित उत्पादक श्रम की मर्यादा पुन प्रतिष्ठित होगी। धनी भी त्याग- 
धर्म से दीक्षित होकर छोक-हृदय में सम्मानपूर्ण श्रेष्ठ स्थान प्राप्त करेगे। यही 
भूदान-यज्ञ का मुख्य लक्ष्य और उद्देब्य हे । 


भारत की दरिद्रता का मूल और वर्तंसान विद्व-परिस्थिति 


समाज मे दरिद्रता क्यो है? समाज में दरिद्रता, शोषण और आधिक 
विपमता का मूल कहाँ है ? उपादानों के आधार, साधन और यत्रो पर उत्पा- 
दको का पूर्ण अधिकार और स्वामित्व रहना चाहिए, अन्यथा उत्पादक को 
उत्पादन-श्रम करने का अवसर खोना पडता है, अथवा उसे अपने श्रम से प्राप्त 
होनेवाली सम्पत्ति से वचित रह जाना पडता हे। उत्पादन का मौलिक साधन 
या क्षेत्र भूमि है। जो व्यक्ति अपने हाथ से जमीन आबाद करके फसल का 
उत्पादन करेगा, जमीन पर उसीका अधिकार रहना चाहिए। जो जिल्पी 
श्रमिक यत्रो की सहायता से मार-उत्पादन करता है, उसका भी उत्पादन-यत्र 
पर अधिकार रहना चाहिए। यही वास्तविक और न्याय-सगत नियम है। 
जब तक इस नियम का ठीक-ठीक पालन हो रहा था, तब तक सब लोग श्रम करते 
थे और सभी धन पैदा करते थे। कोई गोपित नही था। कोई दरिद्र नही था। 
और, कोई वहुत अधिक धनी भी नही था। जैसे ही इस नियम में व्यतिक्रम 
होना शुरू हुआ, वैसे ही समाज में शोपण, दरिद्रता और आथिक विपमता 
का सूत्रपात हुआ। अर्थात्‌ उत्पादन का मौलिक सावन भूमि जब तक उत्पादक 
किसान के हाथ में थी, तव तक किसान गरीब नही थे। जैसे ही वह अनुत्पादक 
उपभोक्ता के हाथ में गयी, वैसे ही उत्पादक किसाव असहाय, परमुखापेक्षी 
और परभाग्योपजीवी हो गये। ऐसी अवस्था मे किसात को भोपण और 
उत्पीडन के आगे झुकना पडा, और उसे वेकार और भूखा रहना पडा। 
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तब से वह अपने श्रम से उपाजित सम्पत्ति का भोग करने से वचित रहने छगा। 
केवल कुछ भाग उसे नसीव हुआ । उसके श्रम से उपाजित सम्पत्ति का अधिकाश 
भाग धनी मालिकों के अधिकार में जाने रगा। उद्योग-बवो में भी ऐसी ही 
अवस्था हुई। जब तक वस्व्र-निर्माण के लिए सूत-उत्पादन का यत्र चरखा 
उत्पादक श्रमिक ग्रामीणों के हाथ मे था, तव तक शोपण और दरिद्रता नही 
था। जंसे ही वह चरखा वडी मशीन के रूप में अनृत्पादक धनी पंजीपतियों 
के हाथ मे चला गया, वेसे ही वेकारी, दरिद्रता गौर गोपण का आरम्भ गरू 
हो गया । जव तक वस्त्र-उत्पादन का यत्र करघा बुनकरो के हाथ में था, तव तक 
दरिद्रता और गोपण नही था, किन्तु जैसे करबा वडी मणीन के रुप में अनु- 
त्पादक पंजीपतियो के हाथ में गया, वैसे ही गाँवों में वेकारी और दरिद्वता का 
जन्म हुआ। जब तक तेल-उत्पादन का यत्र घानी ग्रामीण तेली के हाथ में रही, 
तब तक दरिद्वता नही थी, किन्तु जैसे ही वह वी तेल-कल के रूप में घनी 
कारयानेवालो के पास गयी, बसे ही गाँव में वेकारी और दरिद्गवता बढी। 
जब तक वान कूटने का यत्र ढेंकी ग्राम की विधवाओों और छोटे किसानो के पास 
रहकर उन्हे काम देती रही, तव तक गाँवों मे इतना अमाव और असहायावस्था 
नही आयी, परन्तु जैसे ही ढेंकी छोटी-वडी चावल कूटने की मशीनों के रूप में 
अनुृत्यादक वनियो और मध्यवित्तों के हाथ में गयी, वैसे ही विधवातों की 
आँखों में उत्तप्त अश्रुजल दिखाई पडने छूंग्रे और गरीव किसानो के हृदय भग्न 
होने छगे। इसी तरह के और भी अनेक उदाहरण है । 

हम लोगो के देश की स्थिति क्या है ? अतीत काल में भारत की तरह 
समृद्धिगाली देश ससार मे और कही नहीं था। भारत की धन-सम्पत्ति की 
बात सारे ससार में प्रसिद्ध थी । भारत के वैभव के लोभ मे बाहर से दक बनाकर 
लटेरे आते थे और आक्रमणकारी भी । उस समय देश में प्राय सभी लोगो के 
पास जमीन थीं। आज जमीन का जेसा असम वितरण है, उसका लछेणमात्र भी 
उस समय नहीं था। उस समय जन-सख्या भी कम थी। किन्तु छोग केवछ 
जमीन पर निर्भर नही रहते थे। इस देग मे सैकडो गृह-उद्योग थे। अधिकाश 
लोग आधे समय में खेती करते ये और वाकी आबा समय एक या जा के उद्योग- 
घबो में लगाते थे। भारत का वस्त्र-उद्योग सर्वाधिक उन्नत था | ढाका की 
मलमल की ख्याति सारे ससार में थी। वस्त्र के मामले मे भारत केवल स्वाव- 
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रम्वी ही नही था, बल्कि यूरोप आदि सुदुरवर्ती देशो मे प्रचुर परिमाण मे वस्त्र 
का निर्यात भी करता या। इसके वाद अँग्रेज इस देश मे आये--अँग्रेजो का 
राज्य कायम हुआ। अँग्रेजो का शासन चलता रहा । अँग्रेजो के द्वारा विज्ञान 
की उन्नति हुई बेंग्रेजो के द्वारा पहली वार बडे कारखाने का निर्माण हुआ। 
भँग्रेज अपने देश में बडे कारखानों मे वस्त्रादि तैयार माल का उत्पादन करके 
भारत मे आयात करते रहे और अपनी राजशक्ति के प्रभाव और दवाव से बडे 
कारखातो में तैयार सस्ता माल इस देण में बेचते रहे। भारत के छोग बडे 
कारखानो मे तैयार चिकने-चुपडे और सस्ते माल को ग्रहण करने का छोभ 
सवरण न कर सके। इस प्रकार भारत में ग्रामोद्योयो का नाश आरम्भ हो 
गया। मनुष्य के जीवन में भोजन के बाद दूसरा सबसे महत्त्वपूर्ण स्थान वस्त्र 
का हैं। इसलिए खाद्यान्नों के उत्पादन और ऋ्रय-विक्रय के बाद वस्त्र का ही 
उत्पादन ओर क्रय-विक्रय मनुष्य के लिए सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण और व्यापक 
प्रभावकारी हो सकता हे। भारत में भी यही अवस्था थी। किन्तु, भारत ने 
इस विस्तृत गृह-उद्योग को खो दिया। साथ-साथ अन्य गृह-उद्योगो का भी 
नाश हुआ । जिन छोगो के हाथ से उद्योग निकल गये, वे या तो वेकार हो गये 
और नही तो उनके हाथ में थोडी जमीन के अतिरिवत और कुछ नही बचा। 
निरुपाय व्यक्तियों की बात तो अछूग, अल्पवित्त के लोग भी अपनी जमीन की 
रक्षा न कर सके। पैदावार कम होने लगी, खाद्यान्नो का अभाव होने लगा, 
अकाछर पडने ऊूगा। उद्योग से जीविका अजित करनेवाले लोग, और दूसरे 
लोग भी, क्षुबाशाति के लिए अपनी जमीन बेच देने को बाध्य हुए। महाजन 
के कर्ज की अदायगी के कारण उनकी जमीन बिक जाती--मालिक को माल- 
गुजारी देने के चलते उनकी जमीच विक जाती। इस प्रकार लोगो के हाथ से 
पहले उद्योग चले गये ओर उसके बाद जमीन भी चली गयी। जमीन पड गयी 
महाजनों के हाथ मे, मालिको के हाथ में, जो स्वय खेती नही करते और खेती' 
करना नही जानते। इन्ही छोगो के हाथ में देश की अधिकाश जमीन एकत्र 
होने लूमी। देश में लाखो उद्योगहीनों और करोडो भूमिहीनो की सृष्टि हुई। 
दूसरी ओर, जिन लोगो को गृह-उद्योगो से जीविका प्राप्त होती थी, उन्होने 
भी अपने उद्योग खो दिये, फछत भूमि पर उत्तरोत्तर भार बढता गया। देश की 
जनसख्या से भी वृद्धि होने छूगी। ग्रामोद्योगों के नष्ट होने से कार्य-क्षेत्र सकु- 
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चित हो यये और भूमि पर भार बढने छगा। अँग्रेजी राज के मध्य और क_न्तिम 
काल की यह करुण कहानी है। क्रमण अन्यान्य पश्चिमी देशों में मणीन-उच्चोगों 
का जन्म और विकास हुआ। ग्रामोद्योयों की छाब्र पर मशीन-उद्योगो को 
नींव पटी। ग्रामोद्योगो की तुलना मे मशीन-उचद्योग की गति, कार्यक्षमता जीर 
उत्पादन-शवित अधिक हे। पाब्चात्य देश मातवतामूलक अर्थ-व्यवस्या मूल 
गये। थोग्वता-वृद्धि की वासना के वे जिकार हो गये। इसके परिणामस्वरूप 
वहाँ एक नवीन अर्थतीति और अर्थभास्त्र का निर्माण हुआ, जो प्रतियोग्रिता- 
सूछ्क था | इस प्रकार एक प्रतियोगितामूछक अर्थ-व्यवस्था ( (0077/6६/ए2 
3500०70०४७ ) का जन्म हुआ, क्योकि योग्यता भौर दक्षता बढाने के लिए 
प्रत्तियोंगिता अत्ति आवश्यक है। साथ ही प्रतियोगिता के विकास के लिए अवाब, 
अनिय्नत्रित गतिविधि की आवश्यकता होती है । इसलिए उस नवीन अर्थे- 
व्यवस्था में जबाव नीति ( 4,05522 7276 ) अपनानी ययी। अवाध 
यति से प्रतियोगिता चलने के फलस्वरूप एक और नीति को पन्‍्म दिया गया 
थौर उसे ग्रहण किया गया। वह नीति थी '5ए४शएशे 07 ४४6 46652 
लर्थात्‌ जो सर्वाधिक योग्य होगा, वही जिन्दा रहेगा | जो सर्वाधिक योग्य 
होगा, उसीकों जीवित रहने का, सुख-सम्पत्ति का उपभोग करने का अधिकार 
है। प्रतियोगिता में न टिक सकनेवाले के नप्ट होने पर भी उस ओर घ्याव 
देने की आवश्यकता नही हे | इससे जीवन-स्तर ऊँचा उठाने का झ्ोका आया। 
जीवन-स्तर ऊँचा उठा उन लोगो का, जो विद्वानु, वृद्धिमान्‌, योग्य और गवित- 
मान्‌ थे | वाकी सब निम्तस्तर में पडे रहे या और अधिक निम्नता में उतर 
गये। इस अर्थव्यवस्था से उन्हे कोई शिकायत नदी है, वल्कि वे कहते है कि 
ऐसा ही होता चाहिए । ऐसा ने होने से काम करने की प्रेरणा कैसे मिलेगी ? 
काम में स्फूर्ति कैसे आयगी ? धीरे-बीरे इसका समस्त ससार से प्रसार हो गया । 
भारत में भी यह नवीन बर्थ-विज्ञान और अर्थवास्त्र छाया गया। भारत को इसने 
दवोच रखा है। भारत मे ग्रामोद्योगो को नप्ट करते का ग्रत्तियोगितामूलक 
अर्यगार तैयार किया यया और भारत ये इसे ग्रहण कर अपने पुतरुत्थान 
का पथ अवरुद्ध कर लिया। इन सका आगे चलकर यह फल हुआ कि एक 
झोपक श्रेणी और दूसरी शोपित श्रेणी का प्रादुर्माव हुआ | शोपण देश 
तक ही सीमावद्ध नहीं रहा। विदेशी लोगो ने भी इस झोबण सें योगदान 
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किया। मालिक-मजदूर के बीच, देश-देश के बीच सघर्ष और विरोध का 
आरम्भ हुआ। 

ग्रामोद्योगमूलक उत्पादन-व्यवस्था में उत्पादक ग्राम मे या उसके आस - 
पास के ग्राम में उपयोग के लिए कच्चा सामान पैदा किया जाता हे। उसमें 
उत्पादित वस्तुओं के पारस्परिक विनिमय की प्रधानता रहती है। उसमे 
अर्थ-व्यवहार का प्रयोजन बहुत कम होता है। दूसरी ओर, केन्द्रित मशीन- 
उद्योग में टूरवर्ती क्षेत्रों को या विदेशो को चालान और चिक्री करने के लिए 
उत्पादन किया जाता है। इसके लिए अर्थ की आवश्यकता पडती है। केन्द्रित 
उद्योग के लिए आवश्यक मशीनों के उत्पादन और केन्द्रित उद्योग की स्थापना 
तथा सचालन के लिए विपुल अर्थ की आवश्यकता पडती है। अत अर्थ का 
आदान-प्रदान केन्द्रित उद्योग-व्यवस्था का अभिन्न अद्य है। इसलिए केन्द्रित 
उद्योग-व्यवस्था के साथ पैसे का अर्थशास्त्र, ( १/076ए ॥4007077ए ) उठ 
खडा हुआ। अतएव अर्थलोम क्रशश समाज पर छा गया। समाज ने मानवता, 
एवं मनुष्य की आवश्यकताओ की पूर्ति करनेवाली वस्तुओ की अपेक्षा अर्थ 
को अधिक महत्त्व देना सीखा। केन्द्रित उद्योग में उत्पादन के लिए कच्चा मार 
और उत्पादित वस्तुओ की विक्री के लिए व्यापक क्षेत्र चाहिए। इसलिए 
विभिन्न जातियो और देशो के बीच प्रतियोगिता और सघर्ष होने छूगा। परि- 
णामस्वरूप युद्ध होने छूगे । पहले व्यक्तिगत, वगगत और समुदायगत आधि- 
पत्य की इच्छा ही राज्य-प्रतिष्ठापना, राज्य-अधिकार, और राज्य-विस्तार 
का कारण होती थी। हाँ, मध्ययुग मे धर्मोन्माद युद्ध छिडने या राज्य-विस्तार 
का कारण होता था। देश की अर्थ-ब्यवस्था के साथ उसका कोई सम्बन्ध नही 
रहता था। अब उसमे आमूल परिवर्तेन हुआ। दूसरे देश को कच्चे मारू के 
उत्पादन का क्षेत्र बनाना चाहिए", दूसरे देश को अपने देश के वडे कारखानों में 
उत्पादित माल की बिक्री के लिए वाजार बनाना चाहिए, इन भावनाओं ने 
दूसरे देशों को अपने अधीन रखने या दूसरे देशों पर आधिपत्य जमाने की छालसा 
पैदा की । यही युद्ध छिडने का प्रधान कारण वन गया। इसके अतिरिक्त पहले 
एक राज्य का राजा या पराक्रमी व्यक्ति जब दूसरे राज्य पर आक्रमण करता 
था था विजय प्राप्त करता था, तव वहाँ अपना राज कायम करता था। इस 
चिजय से विजयी राजा के देश के जन-साधारण का कोई विशेष स्वार्थ सिद्ध 
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नहीं होता था। पराजित देश की जनता के स्वार्थों को भी इससे कुछ विशेष 
क्षति नही पहुँचती थी। आज इसके ठीक विपरीत वात हे। आजकल युद्ध 
छिडने या राज्य-अधिकार का प्रवान कारण आथिक है। एक देग दूसरे देश 
का आथिक गोपण करेगा। इसीलिए अब दो राज्यो के बीच युद्ध छिडने में दोनी 
राज्यों के जन-सावारण के स्वार्थ का प्रव्न भी निहित रहता है। अतएवं एक 
देश के जनसावारण का स्वार्थ दूसरे देश के जन-साधारण के स्वार्थ के विरुद्ध 
हो जाता है। उन्नत विज्ञान ने जिस प्रकार उत्पादन-यत्रो की भक्ति और 
दलता वढायी, उसी प्रकार यहारक अस्त्रो की भी जक्ति वढायी' । उत्तरोत्तर 
अधिकाधिक उन्नत और गक्तिशाली अस्त्र-गस्त्रो का आविप्कार होने छूगा। 
इस प्रकार विज्ञान आज ऐटम बम, हाइड्रोजन वम और राकेट तक पहुँच गया 
है। आज सहारक अस्त्रो पर नियत्रण की क्षमता मनुष्य मे नही है। वे अस्त्र 
अत्यधिक हिसा के स्तर पर आ पहुँचे हैं । सम्पूर्ण मानव जाति को समाप्त कर 
देने के लिए उद्यत है। इसके अलावा यदि आज युद्ध छिड्के, तो दो देशो तक ही 
वह सीमित नही रहेगा, क्योकि आशिक क्षेत्र में गुटो की सृष्टि हो गयी है। 
अभी युद्ध छिडने से जो अवस्था उत्पन्न हो सकती है, उसका एक चित्र विनोवाजी' 
में विजयवाडा के अपने प्रवचन के क्रम में विनोदपूर्वक प्रस्तुत किया है। 
उन्होने कहा “प्राचीन काल में कुश्ती होती थी। उसके वाद युद्ध का युग 
आया। पढछासी के युद्ध में एक छोटे मैदान के एक ओर भारतीय सेना और 
दूसरी ओर अंग्रेजी सेना खडी हुई । उस युद्ध मे जनता को भी कुछ क्षति पहुँ 
थी, पर एक सीमा के भीतर। उससे स्त्रियो, वालको, वृद्धो, रोगियों या 
अन्य किसी गैर-सैनिक को कोई क्षति नही पहुँची । किन्तु, आज एक देग के 
दसरे देश के विरुद्ध खडे होने पर भीषण युद्ध होता है। यदि कल घोपणा हो 
जाय कि रूस और अमेरिका के वीच यद्ध छिड॒ गया है, तो रूस के पक्षवाले 
भी दस-बीस देश खडे हो जायँंगे और अमेरिका के पक्ष के भी दस-बीस देश । 
फछत एक भीयण युद्ध छिड जायगा। तब इस पक्ष के पुरुषों का उस पक्ष के 
पुरुषों से युद्ध होगा । इबर की स्त्रियों के साथ उबर की स्त्रियों का विवाद उठ 
खडा होगा। यहाँ के वैलों का वहाँ के वैलो से युद्ध होगा और यहाँ के गधों की 
वहाँ के गधों से लडाई होगी। यहाँ के पेडो का वहाँ के पेडो से झगडा होगा। 
यहाँ की मिलो का वहाँ की भिलो से झगडा होगा और यदि वम गिराया गया, 
हि 
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तो गयो, घोडो, मिलो, स्वियो, सवका विनाण होगा ।” ऐसी अवस्वा मे सारी 
मनुष्य जाति आज विनाजञ के मुख मे पडी हैे। फरूत जो छोग हिंसा पर विश्वास 
करते हुँ और यह समझकर कि हिंसा से ससार की समस्याजी का समाधान होगा. 
अस्व-जस्त्र वढा उनकी अवस्था आज दूसरी है । विनोवाजी कहते हूँ . 
अब वे विच्लित हो गये है । हिंसा के द्वारा समस्या का समाधान होगा या नही, 
यह वे नही समझ पा रहे है ।” वुल्गानिन भारत का भ्रमण करके गये है। उस 
समय यदि कोई उन्हे मार्शल वुल्यानिन कहता था, तो उन्हे खुभी नही होती 
थी। वे मार्शर् तो है, पर भार्गल' पुकारा जाना उन्हे अच्छा क्यो नही 
लगता था ? विनोवाजी कहते है. “मार्शल पुकारे जाने से उन्हे छूज्जा का 
बोब होता है, यह एक बहुत ही छाभदायक वात हे। ससार में सबसे अधिक 
हिंसा-शक्ति जिनके हाथ में हे, वे आज गाति चाहते हैं ।” तदुपरान्त वुल्गानिव 
इम्लैण्ड गये। वहाँ उन्होंने जो सब वातें कही, उनके सम्बन्ध में विनोवाजी 
कहते है. उन्होने जो कुछ कहा है, उसका अर्य यही है कि हिंसा म॑ उन्हें 
विग्वास नहीं है। आज वे ऐसी स्थिति मे पहुँचे है कि सर्वोत्तम अस्त्रों के द्वारा 
भी वे विश्व की समस्याओं का समाधान नहीं कर सकते। इसीलिए वे शाति 
चाहते हैँ। किन्तु, अहिसा के द्वारा समस्या का समावात्र हो सकता है, यह 
विब्वास उनमे पैदा नहीं हुआ है। ऐसी हे इश्लैण्ड-यूरोप के नेताओ की स्थिति । 
हिंसा में पहले उन्हे जितनी श्रद्धा थी, आज उतनी श्रद्धा नही है। अहिसा के 
द्वारा समस्या का समाधान हो सकता हे, ऐसी अनुभूति, ऐसा दर्शन, ऐसी कल्पना 
उनमें नही है। और, थे अत्त्र-गस्त्र में वृद्धि करते जा रहे है। एक्र प्रवाह है, 
जिसमे वे पडे हुए हे। किन्तु, उन्हे यह विश्वास नही है कि वे इसे पार करने में 
समर्थ होगे । 
भारत की स्थिति क्या है? विनोवाजी कहते है : “आज पाकिस्तान 
अमेरिका के व पर वलवान्‌ वना हे और देखता हे कि अन्य देगो की स्थिति 
क्या है? हमारे देश के लोग भी सनकित हो पा्ियामेण्ट में प्रन्‍्न कर रहे है 
भारत क्या इसके लिए तैयार है ?” पडित नेहरू आब्वासन देकर कहते है कि 
हा, तैयार है।” किन्तु, वे साथ-साथ यह भी कहते हैं कि पचवर्षीय योजना भी 
हमारा मोरचा है। इस योजना में भी शक्ति निहित है। यदि वह सफ़ल होगी. 
तो उससे शक्ति प्राप्त होगी। फिर भी, इस वारे में कोई सन्देह नही है कि 
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देश की जनता, नेता और जनता के प्रतिविम्वस्वरूप. जनता के प्रतिनिधि, 
सभी आज सग्यक ओर चक्ति हैँ। उन्हें यैनिक शवित पर भरोसा है। यदि 
कल विश्वयुद्ध शुरु हो, तो वे योजना का काम छोड देगे। यदि पाकिस्तान 
बुद्धिहीन की तरह अस्त्र-भस्त्र मे वृद्धि करता रहेगा, तो हम ऐसी स्थिति में 
पडें है कि हमे भी अपने अस्त्र-गस्त वढाने होगे। यह एक दुप्ट चक्र ( ए]टा0प5 
८ॉ+८७6 ) है। इसके कारण निरपेक्ष भाव से अन्य कुछ घुरू करने की जक्ति 
( /70207८ ) हम लोगो के हाय में नही हे । यदि आसपास का देग हिंसा 
पर निर्भर करने की मूर्खता करेगा, तो हमे भी वैसा ही करना होगा। आज 
ससार जिस चक्र में पडा हे, उससे मुक्ति पाने का उपाय क्या हे ? वया अमेरिका 
ओर रूस इस वारे में नही सोचेगे ? यदि युद्ध गुरू हो जायगा, तो अपनी योज- 
नाओ के साथ-साथ हम भी नण्ठ हो जायेंगे । मानव-समाज नप्ट हो जायगा । 
तव योजनाएँ कहाँ रहेगी ? मन॒प्य को तग करने की शक्ति हिंसा से ही उत्पन्न 
हुई है ।” इन सकट से परित्राण पाने का उपाय क्‍या है ? विनोणजी का 
खयाल है कि आज मसार ऐसी स्थिति में है कि उसे अहिसा अपनातनी पडेगी' 
अन्यथा सर्ववाग ( 7 णश 70८8४#प८८४07 ) स्वीकार करना पडेगा । 
इसीलिए वे विष्वयुद्ध की सम्भावना से उत्फुर्छ होते है । वे विष्वयुद्ध का स्वागत 
करते है । वे विव्वबुद्ध को सम्बोवित करते हुए कहते हैं * “तुम जीत्र आाबो। 
तुम जितनी जल्दी आगोगे, उतनी ही जत्दी अहिसा भी आयगी।” वे सोचते 
है कि इस प्रकार वार-वार विध्वयुद्ध होने से छोगो की आँखे खुलेगी ओर वे 
चिन्तव करना आरम्भ करेंगे । 

इस सकट्पूर्ण स्थिति में भारत क्या कर सकता हे ? भारत के हाथ में 
कोई भीतिक शक्ति नही हे । भारत के पास सैनिक शक्ति भी नही हे और 
आशिक जक्ति भी नहीं। किन्तु, भारत के पास नैतिक गविति है। इसीलिए 
सारा ससार आज आशा कर रहा है कि भारत कोई ऐसी योजना वनायेगा, 
जो सारे समार को मार्ग दिखायेगी । विनोवाजी कहते है * “दो हजार वर्ष 
बाद हमे अपने देश का निर्माण करने का सुयोग प्राप्त हुआ है। भूदान-यज्ञ का 
काम चल रहा है, किन्तु उससे अभी ऐसा परिणाम नहीं निकछः सका है कि 
लोग चमत्कृत हो जायें । अभी तक कुल ४०-५० लाख एकड भूमि प्राप्त हुई 
है और केवछ ५ छाख लोगो ने दान दिया है। किन्तु, यह देखने के लिए _ 
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ससारभर के छोग आ रहे हैं। वे हमारे साथ रहते है, जगलो मे भी घूमते है। 
इसे देखने के लिए यूरोप-अमेरिका के लोग भी क्यों जाते है ? ससार के अनेक 
देशों में तो भूमि-वितरण हो चुका है। तव इसमे देखने की क्या चीज है? 

यहाँ भूमि-वितरण के लिए एक ऐसे उपाय का सहारा लिया गया है, जिसके 
द्वारा आज सकट में पड़ा हुआ ससार मुक्ति पाने का मार्ग पा सकेगा। यही 
आजा लेकर विभिन्न देशो के छोग इसे देखने आते है ।” ससार भाज जिस 
सकट में पडा है, उसकी नीव पहले भारत में ही डाली गयी थी। इस्छैप्ड के 
मशीन-उद्योग ने भारत के ग्रामोद्योग को नष्ट करके मानव के विनाश का बीज 
भारत में वोया था। आज ऐसा सुयोग उपस्थित हुआ है कि भारत ही उस 
वियवृक्ष को समूल नष्ट कर देने का उपाय ससार को वता सकता है । वह उपाय 
हे अहिसात्मक अर्थ-व्यवस्था या मानवात्मक अर्थ-व्यवहार की पुन प्रतिप्ठा। 
प्रतियोगितामूलक व्यवस्था का परित्याग करना होगा। मनुष्य और मानवता 
को सर्वोपरि मानना पडेगा। सभी मनृष्यों का समान कल्याण-साधन ही आदर्श 
बनाना पडेगा। परिवार में जो त्यागमूठक और कल्याणमूलक व्यवस्था मानव- 
समाज ने तैयार की है, उसे सारे समाज के जीवन में प्रसारित करना होगा। 
इसलिए आवुनिक अर्थशास्त्र ( 00660 7८0807708 ) को मानता ही 
पडेगा, ऐसी वाध्यता नहीं रहेगी । विनोवाजी कहते हैँ. “मनुष्य ने गणित-बास्त्र 
की रचना नही की। वह नियामक जास्त्र है। किन्तु, अर्थशास्त्र के साथ ऐसी 
बात नहीं है, क्योंकि मनुप्य ने उसका निर्माण किया है । इसलिए वह मनुप्य 
के सिर पर चढकर नहीं रह सकता। गणित-शास्त्र को मानना ही पडता 
है, किन्तु अर्थभास्त्र वैसा नहीं है। हम अर्थशास्त्र की रचना कर सकते 
है ।” इसलिए वे कहते हैं . “विभिन्न देशो के अर्थग्ास्त्र विभिन्न प्रकार 
के होगे ।” जिस देश की जैसी स्थिति होगी, उसके अनुसार ही उस देग की 
अर्य-व्यवस्था की रचना करनी होगी । एक देण की अर्थ-ब्यवस्था विभिन्न 
स्थितिवाले देशो मे ह-व-हु लागू करना उचित नही है | इस सम्बन्ध में 
विनोबाजी कहते है. “इसका कारण यह है कि आज वहाँ जो यत्र चल रहे है, 
वे कल वहाँ नहीं चलेगे। भारत मे आज जो यत्र चल रहे है, वे कल नही 
चलेगें। आज जो यन्त्र अन्य देशो में चल रहे है, वे आज ही यहाँ की स्थिति के 
अनुकूल नही भी हो सकते है ।” विवोवाजी ने यत्रो को तीन श्रेणियों में वॉटा 
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है#+-नयथा, ( के ) सहारक यत्र । यह सब प्रकार से परित्याज्य है। 
(ख ) समय-साथक यत्र--जैसे रेलगाडी, विमान आदि ये यत्र गाष्य है। 
(गे ) उत्पादक यत्र---किसी स्थान या ठेश-विश्ेप की स्थिति के अनुसार 
उत्पादक यत्र पूरक या कव्याणकारी हो सकता है । अन्य देग, स्थान या 
स्थिति के अनुसार वह यत्र क्षतिकारक भी हो सकता है। इसीलिए विभिन्न 
देशो में विभिन्न स्थितियों के अनुसार विभिन्न अर्थव्यवस्था और अर्थत्रास्त्र 
की रचना करना आवश्यक है। आाज अमेरिका ओर रुस में जो यत्र चल 
रहे है, वे भारत में नहीं चलेगे। अमेरिका और रूस की समस्या यह हें कि 
किस प्रकार कम भनुष्य-गक्ति सर्च करके यत्रभवित के सहारे प्राकृतिक 
साधनों और सम्पत्ति का अविकाबिक विकास किया जा सकता है। दूसरी 
ओर, भारत की समस्या यह है कि किस प्रकार अपरिमित मनुप्य-शक्ति को 
काम में लगाया जाय। यहाँ केवल उत्पादन-बुद्धि पर ध्यान देने से करोडो 
लोगो का नाग ही जायगा। मनुष्यों के लिए पर्याप्त काम की व्यवस्था करना 
इस दे की मुख्य समस्या हँ। इस देग में कुछ छोगो के जीवन-स्तर को 
उच्चतम विन्दु तक पहुँचाने की समस्या नहीं हे। किस प्रकार करोडो छोग 
नृष्य' की भाँति जीवित रह सकते है, यही समस्या हे । 
भारत की भूमि ओर उस पर जन-संख्या का दबाव 
भारत की जन-सस्या मोटे त।र पर ३६ करोड हे और भारत की भूमि 
का क्षेत्रफल रुगभग ८१ करोड एकड है। अतएव एक व्यक्ति पर २। एकड 
जमीन पडती हे । 
राष्ट्रव्यवस्था की दृष्टि से भारत विभिन्न श्रेणी के राज्यों की मिलाकर 
3१३ राजनीतिक विभागों में विभकत है। किन्तु, राज्य-पुनर्गठव-आयोग की 
सिफारिशों और तत्सम्वस्थी सरकार के निर्णय के अनुसार जो कानून बनने जा 
रहा है, उसके लेखे भारत में १५ राज्य जीौर कुछ केद-अमासित क्षेत्र होगे । जो 
भी हो, भारत ६ अचलो ( 22078 ) से विभक्‍त किया जायगा, यथा ( १) 
उत्तरी भारत, ( २ ) पूर्वी भारत, ( ३ ) दक्षिणी भारत, ( ४ ) पश्चिमी भारत, 
(५ ) मध्य भारत जौर (६) उत्तर-पण्चिमी भारत। (१ ) उत्तरी 


| “सर्वोद्य सत्र प्रकरण में विस्तृत रूप से प्रकाश डाला गया है । 
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भारत केवल उत्तर प्रदेश से गठित है। उसकी भूमि का क्षेत्रफल ७२६ छाख 
एकड और जनसख्या ६२२ लाख है। अर्थात्‌ उत्तर भारत में एक व्यक्ति पर 
११५ एकड जमीन पडती है। (२ ) पूर्वी भारत बिहार, उडीसा, पब्चिम 
वगारू, आसाम, मणिपुर, त्रिपुरा, सिक्किम और चन्दननगर से गठित है । 
उसकी भूमि का क्षेत्रफल १,६७५ छाख एकड हे और जनसख्या ६०१ लाख है। 
अर्थात्‌ वहाँ एक व्यक्ति पर १-८६ एकड भूमि पडती है। ( ३ ) दक्षिणी भारत 
मद्रास, आध्र, मैसूर, तिवाकुर-कोचीन और कुर्ग से गठित है। उसकी भमि का 
लेत्रफ १,०७५ लाख एकड और जनसख्या ७५६ लाख है। अर्थात दक्षिण 
भारत में एक व्यक्ति पर १ ४२ एकड जमीन पडती है। ( ४ ) पश्चिमी भारत 
वम्बई, सौराष्ट्र ओर कच्छ को मिलाकर बना है। वहाँ की भूमि का क्षेत्रफल 
है ९५७ लाख एकड और जनसस्या ४०७ लाख | अर्थात्‌ पश्चिम भारत मे एक 
व्यक्ति पर २३५ एकड जमीन पडती है। (५ ) मध्य भारत में मध्यप्रदेश, 
मध्यभारत, हैदराबाद, भोपाल और विव्ध्यप्रदेश पडते हैं। वहाँ की भूमि का 
क्षेत्ररल १,८५२ छाख एकड है और जनसख्या ५२३ छाख है। अर्थात्‌ मध्य 
भारत मे प्रतिव्यवित ३ ५४ एकड जमीन पडती है। ( ६ ) उत्तर-पश्चिमी 
भारत में पडते है राजस्थान, पजाव, पटियाला, पूर्वी पजाब, जम्मू-कब्मीर, 
अजमेर, दिल्‍ली, विछासपुर और हिमाचल प्रदेश। वहाँ कुल १,२९६ लाख 
एकड भूमि हे और जनसस्या ३५० लाख है। अर्थात्‌ उत्तर-परिचिमी भारत में 
एक व्यक्ति पर ३५९ एकड भूमि पडती है। अतएव यह प्रकट होता हे कि 
किसी-किसी अचल में प्रतिव्यवित जितनी भूमि है, वह अन्यान्य अचलो की 
तुलना में कही अधिक है। उत्तरी भारत में एक व्यक्ति पर १ १५ एकड भूमि 
पडती है, परन्तु मध्य भारत में ३ ५४ एकड, जो कि तीनगुनी है। इसे देखते 
हुए यह वात सोची जा सकती है कि जमीन की दृष्टि से मव्यभारत की अवस्था 
उत्तरी भारत से अच्छी हे। किन्तु, वास्तविकता यह नही है। मध्यमारत 
में ३५४ एकड भूमि से जैसा जीवन-यापन हो सकता हें, उत्तरी भारत 
में ११५ एकड जमीन से उससे अच्छा जीवन-यापन सम्भव हे। इसका 
कारण क्या है ” इसका कारण यह हे कि केवल भूमि होना ही पर्याप्त 
नहीं हे। भूमि ऐसी होनी चाहिए, जो काम के छायक हो । अर्थात्‌ व्यव- 
हास्योग्य भूमि ( (840]6 ) होनी चाहिए। भूमि-वैशिप्ट्य के कारण 
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वह व्यवहार-जन्य हो सकती है और अव्यवहार्य भी हो सकती है। भूमि- 
विभिष्टता की दृष्टि से भूमि प्रधानत चार भागों में विभवत की जाती है, 
यथ्रा ( १ ) पर्वत, ( २) पहाड़, ( ३ ) मारछूमूमि और ( ४ ) समतछ सूमि। 
समुद्र-तट से ७ हजार फुट या अधिक ऊँची जमीत को पर्वत कहा जाता हैं। उससे 
कम ऊँची पहाडी भूमि को पहाड़ कहा जाता है। भारत में पर्तीय भूमि का 
६५ प्रतिशत बन और पहाई। भूमि का ७५ प्रतिगत अब जव्यवहार्य है । एक 
हजार से तीन हजार फुट तक ऊंची भूमि को मालभूमि कहा जाता हे। माछूभूमि 
का २५ प्रतिणत भाग व्यवहार्योग्य नही है। समतर भूमि का ५ प्रतिमत 
भाग व्यवहास्य्थोग्य नही है। भारत की पर्वतीय जादि चार प्रकार की भूमि 
जोर व्यवहार-योग्य भूमि का राज्यवार और अन्य विभागवार हिसाव परिभिप्ट 
(क ) में दिया गया है। उससे यह समझ में आ जायगा कि गठन-बैनिप्ट्य के 
कारण पर्वतीय पहाडी आदि अव्यवहारय भूमि को छोडकर भारत मे कुल व्यवहार- 
योग्य भूमि ५,०४४ छास एकड हैं और वह प्रतिव्यक्ति १४० एकडठ पठती है। 
यहाँ एक बात समझ लेना मावश्यक हे । व्यवहाये भूमि का जो हिसाब दिया 

गया है, वह भूमि-गठन की दृष्टि से व्यवहार में लायी जा सकनेवाली भूमि का 
है। अर्थात्‌ जो भूमि इतनी ऊँची नही है या जिसका गठन-वैभिप्ट्य ऐसा नही 
है कि उसका व्यवहार मनृप्य न कर सके। किन्तु, गठन की दृष्टि से व्यवहाये 
होने से ही भूमि खेती के योग्य होगी, ऐसी वात नही है। थूमि के कृपि-बोग्य 
होने के लिए दो अन्य वातो की भी जआावग्यदता होती है। ( १ ) भूमि के ऊपर 
मिट्टी की परत होनी चाहिए और ( २ ) खेती के लिए पर्याप्त वर्षा होनी चाहिए । 
गठन की दृष्टि से व्यवहार भूमि में ऐसे अनेक विस्तीर्ण भूमिसड हे, जो पत्थर 
के अतिरिक्त और कुछ नही हैं अथवा उन पर मिट्टी की परत्त इतनी पतली हें 
कि वे खेती के काम में नही आते। यथेप्ट परिमाण में सिंट्टी की परत रहने पर 
भी यह जानना आवश्यक है कि मिट्टी किस प्रकार की है, क्योंकि मिट्टी के 
प्राकृतिक भेद का भूमि की उत्पादन-गक्ति से बहुत गहरा सम्बन्ध रहता है। 
(१) चारप्रकार की मिट्टियो मे नदी की वाढ से छायी गयी मिट्टी ( 3 पए।७) 
50 ) सर्वोत्तम है । उत्तर प्रदेश के सम्पुर्ण गगावर्ती समतल क्षेत्र में, पश्चिम 
वगाल में सर्वत्र, पजाव में प्राय सर्वत्र और उडीसा तथा आसाम के कुछ क्षेत्रों मे 
यह मिट्टी उपलब्ध है। दक्षिण भारत के तटवर्ती बचल, विशेपकर नदियों के 
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मुहानों के पास नदीवाली मिट्टी का क्षेत्र है। इस मिट्टीवाले अचलो के बीच- 
वीच में नमकीन और क्षारयुकत भूमि है । उत्तर प्रदेश में ऐसी जमीन ऊसर 
कही जाती है। उत्तर प्रदेश, वम्बई, दक्षिणी और उत्तरी विहार के कुछ भागो 
में यह मिट्टी पायी जाती है। पश्चिम बगाल के समूद्गरतटवर्ती सुदरवन और 
उसके आसपास के स्थानों में जमीन कुछ-कुछ नमकीन है। नदीवाली मिट्टी में 
फास्फरिक एसिड, नाइट्रोजन और हयमस कम रहता है, किन्तु पोटाश और 
चूना पर्याप्त मात्रा में रहता है। ( २ ) काली मिट्टी । यह लसीली भी होती 
है और कीचडवाली भी । काली मिट्टी कपास की खेती के लिए बहुत उपयोगी 
होती है। वम्बई और सीराष्ट्र के अधिकादश भाग, मध्यप्रदेश के पर्चिमी भाग, 
मध्यभारत, हैदराबाद और मद्रास के त्रिनलवेली जिला, रामनाथपुरम्‌ जिला आादि 
स्थानों में काली मिट्टी है। यह मिट्टी वडी उपजाऊ होती है। यह मिट्टी विभेष 
रूप से आथिक फसलो ( (+077776/८7४स (४095 ) के लिए बडी उपयोगी 
होती है। ( ३ ) छाल मिट्टी । भारत के विभिन्न क्षेत्रों में इस मिट्टी की उ्ेरा- 
शबक्िति विभिन्न स्तर की है। कही इसकी उर्वराशक्ति मध्यम है और कही खूब 
कम है। मद्रास, मणिपुर, दक्षिण-पूर्व बम्बई और पूर्व हैदराबाद के विस्तृत 
अचल में यह लाल मिट्टी पायी जाती है। इसके अतिरिक्त मध्यप्रदेश 
के पूर्वी भाग से छोटा नागपुर और उठीसा तक इस मिट्टी का क्षेत्र है। सथाल 
परगना के अधिकाझ स्थानों और परिचिमी वगाल के वीरभूम जिले में छाल मिट्टी 
है। उत्तर प्रदेश के मिर्जापुर, झाँसी, हमीरपुर जिले, मध्यभारत के उत्तरी 
भाग, अरावली पर्वंतमाला ओर राजस्थान के पूर्वी भाग भी छाल मिट्टी के 
क्षेत्र हैं। (४ ) ककरीडी मिट्टी ( ॥.&ध्या-6 बरणते 38600 808 )। 
दक्षिणी क्षेत्र, मध्यमारत और मध्यप्रदेश के पहाडी क्षेत्र, राजमह॒ल और पूर्वी- 
चाद श्रेणी, उडीसा, वम्बई, मालावार और आसाम के कुछ क्षेत्रों की मिट्टी 
ककरीली है। इस मिट्टी की उ्वेराजक्ति बहुत कम है। 


इन चार प्रमुख प्रकार की मिंट्िियों के अतिरिक्त और भी कई प्रकार 
की मिट्टी होती है, जेसे---( १ ) सूखी मिट्टी या ४0 80॥| जहाँ वर्षा 
बहुत कम होती है, वहाँ इस प्रकार की मिट्टी पायी जाती है। जैसे, अजमेर, ' 
पूर्वी राजस्थान आदि। (२ ) जलवाली मिट्टी । तिखुवाकुर के कुछ स्थानो में, 
पदिचम वगाल, उडीसा और मद्रास के कुछ भागो में जलवाली मिट्टी उपलब्ध 
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है। (३ ) पहाडी मिट्टी। पहाडी मिट्टी वालू और कीचडभरी छाल मिट्टी 
( ९८९ 4,027 ) होती हे। पम्चिम वगाल, पजाव और आसाम के पहाड़ी 
क्षेत्रो की मिट्टी इसी प्रकार की है। 


मिट्टी जिस किसी भी श्रेणी की और कितनी भी उ्वरागक्तिसम्पन्न 
चयो न हो, यदि पर्याप्त वर्षा न हो, तो उसमे किसी भी फसल का उत्पादन 
सम्भव नही होगा! भारत में कही वहुत अधिक वर्षा होती हे और कही बहुत 
कम | कुछ स्थानों में अल्पकाल में ही बहुत अधिक वर्षा हो जाती है। भारत 
में साधारणत वर्षभर में कितनी वर्पा होती हे, यह जानने के लिए कौतूहल 
हो सकता हे। भारत मे सावारणत जितने परिमाण में वर्षा होती है, यदि 
वह भारत की ८१ करोड एकड भूमि में सर्वत्र समानभाव से बरसे, तो भारत 
की प्रत्येक इच भूमि में वर्ष में ४२ इच वर्षा हो। इस हिलाव से भारत की एक 
एकड भूमि मे सालभर में जितने परिमाण में वर्षा होती, वह वजन करने से 
एक लाख मन से भी अधिक ठहरती । उसमें ८१ करोड से _णा करने से भारत 
की कुल सालाना वृष्टि का परिमाण प्राप्त हो जायगा। वजन का वह परिमाण 
कितना अधिक होंगा, यह सहज ही समझा जा सकता है। भारत में जिस 
परिमाण में वर्षा होती हे, उसका यदि समान भाव से वितरण होता, तो देश 
में अभी जिस परिमाण में खाद्यान्न और अन्यान्य फसल पैदा होती है, उससे कई 
गुती अधिक फसल पैदा होती । किन्तु दुर्भाग्यवश भारत में कही बहुत अधिक 
वर्षा होती है और कही वहत कम। ये दोनों ही वाते खेती के लिए हानिकारक 
हैं । उदाहरणस्वरूप आसाम के खसी पहाडी क्षेत्र में स्थित चेरापूँजी नामक 
स्थान में वर्ष में ४२५ इच वर्पा होती हे, जो ससार में सबसे अधिक हे। दूसरी 
ओर, राजपूताना के पश्चिमी जिलो में, जैसे गगानगर, वीकानेर, चुरू आदि 
के अधिकाग स्थानों में वर्षभर में केवल ११ इच वर्षा होती है और इस 
कारण से ये अचल मरुभूमि में परिणत हो गये है । इसके अतिरिक्त कुछ स्थानों 
में एक साथ ही वहुत अधिक वर्पा होने के कारण भूमि-क्षरण होता हे और 
मिट्टी की उर्वराशक्तिवाले तत्त्व वहकर चले जाते हैं । वाषिक वृप्टि के परि- 
माण की दृष्टि से भारत पाँच भागों मे वाँठा जाता है (१ ) वे स्थान, जहाँ 
वर्षमर में कुल ७५ इच से अधिक वर्षा होती है, ( २ ) वे स्थान, जहाँ साल- 
भर में ५० से ७५ इच तक वर्षा होती है, ( रे ) वे स्थान, जहाँ ३० से ५० इच 
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तक वर्षा होती है, ( ४ ) वे स्थान, जहाँ १५ से ३० इंच तक वर्षा होती हे और 
(५ ) वे स्थान, जहाँ १५ इच से कम वर्पा होती है । 


2 


भारत की 


रत की एक तिहाई भूमि में साल में ५० इच से अधिक वर्षा होती है। 
कभी-कभी कुछ गडबडी होने पर भी साधारण तौर पर खेती के लिए इन स्वानों 
मे वर्षा हो जाती है। देश के दूसरे एक तिहाई भाग से ३० इच से छेकर ५० इच 
तक वर्षा होती है। खेती के लिए वर्षा का यह परिमाण पर्याप्त है, किस्तु 
वर्षा को अनियमितता के कारण वीच-बीच में फसल को क्षति पहुँचती हे और 
सूखा पड जाता है। वाकी एक तिहाई भूमि से ३० च से कम वर्षा होती है। 
जित सब स्थानों में १५ इच से कम वर्षा होती हे, वे अद्वेमसुभूमि जैसे है। वहाँ 
मनुप्य बहुत कम वसते है। १५ इच से ३० इच तक बर्षावाले स्थानों में अन्न- 
कप्ट लगा ही रहता है। वैसे क्षेत्रों में देश की एक चौथाई आवादी हे। अत 
वैसे क्षेत्र देश के लिए विषम समस्या बन गये है । 
पहले कहा गया है कि केवल भूमि का होता ही पर्याप्त नहीं है। भूमि 
के खेती-योग्य होने के लिए सतोषजनक मिट्टी की परत और पर्याप्त वर्षा, 
इन दोनो का होता आवश्यक है। इसलिए भारत की कुछ व्यवहास्योग्य 
भूमि ५,०४४ राख एकड होते पर भी खेती-योग्य भूमि का परिमाण मोदे- 
तौर पर केवल ३,४९२ लाख एकड रह जाता है। गर्यात्‌ भारत में व्यवहार- 
योग्य भूमि प्रतिव्यक्ति १४० एकड रहने पर भी खेती-योग्य भूमि ९७ 
एकड पडती है। भारत की खेती-योग्य भूमि हे तो ३,४९२ छास एकड, परल्तु 
१९५२ ईसवी के हिसाब के अनुसार २,८६६ एवछ भूमि में सेवी होती है। 
किन्तु, भारत की कुल ८,१२५ छाख एकठ जमीब में से ६,२३४ लाख एकड 
जमीन के तथ्यादि के कागजात प्राप्त हुए है, जिसका अचलवार विवरण 
परिशिष्ट ( ख ) मे दिया गया है। इसके अतिरिक्त जिस २,८६६ छास एकड 
भूमि में खेती होती है, उसका विवरण भी दिया गया है। भारत के विभिन्न 
अचलो की जन-सख्या पर तुलनात्मक विचार करने से प्रकट होता है कि जिन 
अचलो की भूमि उर्वरा है और वर्षा भी प्रचुरमात्रा में होती है, वहाँ मनुप्या 
की आवादी घनी है, उदाहरण के लिए गगा नदी की निचली समतल भूमिवाले 
क्षेत्र ([,0ए96४ (580860८ 7975 ) पर विचार किया जाद। है? 
छेत्र की सिट्टी भारत की सभी उर्वरा मिट्टियों मे अन्यतम हूं। यहाँ वपा भा 
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न बहुत अधिक होती है और न बहुत कम । उत्तरी वगाल के तीन जिछो को 
छोडकर सम्पूर्ण पब्चिमी वाल, छोटा नागपुर को छोडकर बाकी विहार 
ओर उत्तर प्रदेण के पूर्वी भाग के वलिया, +रसपुर आदि आठ जिले भी इस 
ज्षेत्र में है। इन क्षेत्रों की आवादी ७०० लाख है। प्रति वर्गगील की आवादी 
८३२ है। भूमि का क्षेत्रफल ५३८ छात्र एकड है, थर्थात्‌ प्रतिव्यक्ति ७७ 
एकड जमीन पड़ती है। व्यवहार-योग्य भूमि का परिमाण ५३२ छास एकड 
है, अर्थात्‌ प्रतिव्यक्ति ७३ एकड व्यवहार-योग्य जमीन पडती है। खेती-योग्य 
भूमि का क्षेत्रफल ३५६ छाख एकड है यानी एक व्यक्ति पर खेती के योग्य 
+५१ एकड जमीन पडती है। सम्पूर्ण भारत के साथ तुलना करने पर यह प्रकट 
टोगा कि इस क्षेत्र मे भूमि पर जतसरया का कितना अधिक दवाव है। भारत 
में प्रति व मील जनसस्या २८२ है और प्रतिन्यक्ति भूमि का क्षेत्रफल २ २५, 
व्यवहार-योग्य भूमि १४० और खेती-योग्य भूमि ९७ एकड पडती है । यह 
तो घनी आवबादीवाले क्षेत्रों की स्थिति का उदाहरण है। भारत के जिन 
क्षेत्रों में मध्यम श्रेणी की आवादी है, जिसे जन-गणना की रिपोर्ट मे ॥/८6प/9 
43605970 7८९४707 कहा जाता है, उन क्षेत्रों की अवस्था पर विचार करने 
से यह प्रकट होगा कि वहाँ भी भूमि पर जनसख्या का भार कम नहीं है, वल्कि 
बनी आवादीवाले क्षेत्रों से भी अविक है। गगावर्ती अचल के वाहर ऊपर की 
ओर समतल क्षेत्र है। अर्थात्‌ पूर्वी पजाव, पटियाला, दिल्ली आदि दक्षिण 
दाक्षिणात्य, उत्तर दाक्षिणात्य और _जरात-काठियावाड, ये सव मध्यम आवादी 
के क्षेत्र हैँ । इस क्षेत्र का क्षेत्रक्ठ २३९३ लाख एकड और आवादी ९७४ 
लाख है, अर्थात्‌ प्रति वर्गमील २ ६० व्यक्तियों की आवादी है। इस क्षेत्र मे 
प्रतिव्यक्ति २४६ एकड जमीन पडती है। व्यवहार्य और खेती-योग्य भूमि 
का परिमाण प्रतिव्यक्ति क्रण १७४ एकड और १२२ एकड पटता है । 
इस क्षेत्र की कुल भूमि का ५० प्रतिशत भाग ओर व्यवहार-योग्य भूमि का ७० 
प्रतिशत भाग सेती के उपयुक्त है। सम्पूर्ण भारत में कुल जमीन का केवल 
३५ प्रतिणत भाग थोर व्यवहार-्योग्य भूमि का ५६ प्रतिशत भाग खेती के 
उपयुक्त है। भआर्थात्‌ सम्पूर्ण भारत की तुलना में इस क्षेत्र में अपेक्षाऊत अधिक 
अश्य भूमि मे सेती की जाती है। अन्यथा इस क्षेत्र की जमीन बहुत अच्छी नही 
है। वर्पा भी मपेक्षाकृत कम होती है। वर्षा की अनियमितता के कारण अच्छी 
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तरह खेती भी नही होती । फिर भी सारे भारत की तुलना मे इस क्षेत्र में कुंल 
भूमि या व्यवहार-योग्य भूमि के इतने अधिक भाग में खेती होती कैसे है ? 
प्रतिव्यक्ति इतची अधिक खेती-योग्य जमीन हुई कैसे ? इसका कारण यह है कि 
इस क्षेत्र में जन-सख्या क्रश वढ रही है। वर्षा के कम और अनियमित होने 
के कारण खेती करने में बाधा पहुँचती है और फसल की पैदावार घटती है। 
इसीलिए लोग खराव जमीन को भी यथासम्भव अधिक परिमाण मे खेती-योग्य 
जमीन में परिणत करते है, जिसमे कि कुछ जमीन परती रह जाने और बीच- 
वीच से फसल नष्ट होने पर भी अधिक जमीन रहने के कारण किसी प्रकार 
काम चल जाय। सारे भारत में २२ प्रतिगत भूमि में जोताई होती है, किन्तु 
यहाँ २६ प्रतिशत भाग में जोताई होती है। इससे भी यह प्रकट होता है कि 
इस क्षेत्र में पर्याप्त अनु पजाऊ भूमि ( $००-7%8779! |9705 ) में खेती 
होती है। इसीलिए इतनी अधिक भूमि परती रखनी पडती है। भारत की 
आबादी की एक और विशेषता के बारे में यहाँ विचार करने की आवश्यकता 
है। भारत के जिन क्षेत्रों में आवादी कम है, उन्हें [,0ए तंशाआए :6800 
कहा जाता है। इन क्षेत्रो की आवादी ७९२ छाख है और प्रति वर्गमील १२९ 
व्यक्तियों की आवादी है। भूमि की वनावट और वर्षा की स्थिति के कारण, 
खेती करने में सुविधा न होने के कारण, इन क्षेत्रों में इतनी कम आवादी है। 
किन्तु इन क्षेत्रों में देश की सर्वाधिक खनिज सम्पत्ति है। यह सम्पत्ति आथिक 
है ओर बहुत मूल्यवान्‌ है। जब इस खनिज सम्पत्ति का अच्छी तरह व्यवहार 
होगा, और इसके द्वारा अनेक उद्योगो का विकास होगा, तब इन क्षेत्रों की 
आबादी घनी हो जायगी, इसमें सन्देह नहीं है। 

अब यहाँ ससार के साथ भारत की स्थिति की तुलना की जाती है। 
ससारभर में कुल ३,२५१ करोड एकड भूमि है, भर्थात्‌ भारत की कुछ भूमि 
की ४० गुनी है। सारे समार की आवादी २४० करोड है और एक व्यक्ति 
पर १३ ५४ एकड जमीन पडती है, अर्थात्‌ भारत में एक व्यक्ति पर जो २२५ 
एकड भूमि पडती है, उससे ६ गृनी अधिक । ससार मे प्रतिव्यवित ३ ५१एकड 
खेती-योग्य भूमि ( 8४07४ ४7९७ ) है और इस खेती-योग्य 
भूमि में से १२६ एकड भूमि फसल-्योग्य ( ॥7206 !ाते ) है, अर्थात्‌ 
जोती जानेवाली जमीन समेत वह भूमि, जिसमे फसल पैदा की जाती है। 
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ससार के जमीन-सम्बन्धी विवरण में खेती-योग्य भूमि ( 8 877८ए४7४४०९ 
शा ) का अर्थ होता है जोती जानेवाली जमीन के साथ-साथ फसली 
जमीन । इसके अतिरिक्त स्थायी चरागाह ओर घासवाली जमीन ( ?८८4- 
गद्या 776क्ष्व0०फए धात॑ (2४प7९ ) भी इसमें शामिल है । भारत में 
-एथकराभाला: ॥764609 शर्ते 9४४४:7८” नाम की कोई भूमि की अलग 
श्रेणी नही है। इस प्रकार की यदि कोई जमीन है भी, तो वह फसली जमीन 
के अतर्गत मान छी गयी है। इसका अर्थ यह हे कि ससार की कुछ जमीन 
का चतुर्थांग खेती-योग्य है और खेती-योग्य जमीन के प्राय तृतीयाण में फसल 
पैदा की जाती है। वाकी ॥ तृतीयाग भूमि एलहगरक्माल्या ग९बवर्त0ज बाते 
2७078 के रूप में रखी गयी हे। दूसरी ओर भारत की भूमि के पाच 
हिस्सो में से दो हिस्सो में खेती होती हे और खेती-योग्य प्राय सारी भूमि में 
फसल पैट की जाती है | ?९/॥704060॥ ॥762009 27वें .2७४:ए४८ अल्‍ूग 
से नही है। ऐसा होने का कारण कया है? ससार की तुलना में भारत की 
अधिकाझ भूमि कृषि के उपयुवत हैं। दूसरी ओर ससार की तुलना में भारत 
के छोग अपेक्षाकृत कम जमीन में निवास करते है। इसीलिए उन्हे विवश 
होकर अनुपजाऊ जमीन में भी खेती करनी पडती है। इसीलिए यहाँ की 
अधिकाश जमीन में खेती होती है और ?९४॥9॥0९॥॥ 776900फ्र रात 
2४5ए॥७ के रूप' में कोई जमीन रखना सम्भव नहीं है। 

भूमि की वनावट के कारण जो भूमि अव्यवहाय मानकर छॉट देनी 
पडती हे, वह कुल भूमि के अनुपात में भारत में ससार की घुलतना में प्राय 
वरावर ठहरती है, जैसे ससार मे भूमि के १२ प्रतिशत भाग में पर्वत, १४ 
प्रतिय्त भाग में पहाड, ३३ प्रतिशत भाग मे मालभूमि ओर ४१ प्रतिशत भाग 
में समतल भूमि है--भारत में ११ प्रतिशत भाग में पर्वत, १८ प्रतिशत भाग 
में पहाड, २८ प्रतिशत भाग में मालभूसि और ४३ प्रतिणत भाग में समतलूू 
भूमि हे। किन्तु, इस दृष्टि से यूरोप की भूमि काफी अच्छी' है। अन्यान्य 
महादेशो की तुलना मे यूरोप में अपेक्षाकृत बहुत कम भूमि अव्यवहार्य है। इसके 
अतिरिक्त यूरोप मे पर्याप्त वर्षावाली भूमि का अनुपात भी सबसे अधिक है। 
यूरोप मे प्रचुर मात्रा मे वर्षा होती है और वह निर्भर योग्य होती है, अर्थात्‌ 
मनावृप्टि या अतिवृष्टि नही होती। इसीलिए ठीक मौके पर वर्षा का अभाव 
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नहीं। भरणयोयण के लिए वे परिवार के उपार्जन करनेवाले व्यक्ति, 
जैसे--. पिता, पति या भाई आदि पर निर्भर करते है । जन-गणना के विवरण 
में उन्हे अनुपाज॑नकारी पोषित ( रिता-ध्यमांणट 0९0थातक्ा5 ) 
कहा गया है। भारत में उनकी ऊँल सस्या २,३४३ छाख अर्थात्‌ कुछ जब- 
सेल्या का ६० १ प्रतिगत भाग है । बच्चे आदि इस श्रेणी में पड़ते है। 
( २ ) दूसरी श्रेणी है उपाज॑नकारी पोपितो ( सक्या? (०७००१४४६ ) 
की। वे छोग जो ऊँछ कमाते है, वह उनके अपने भरण-पोषण के छिए ही बर्धेप्ट 
नही होता। इस श्रेणी में अवानत वे छोग आते है, जो अपनी खेती, उद्योग 
या व्यवसाय के काम में भाग छेते है और वाहर से ऊछ आमदनी नही करते। 
किन्तु, वह आय उसके भरण-पोपण के लिए पर्याप्त नही होती । भारत मे वैसे 
लोगो की सख्या ३७९ छाख अथति कुछ जनसख्या का १० ६ प्रतिगत भाग 
है। (३) वाकी सब लोग _उवेलम्वी ( 88६ 5एए०मणट् ) है। 
वे छोग अपने भरण-्रोपण के लिए पर्याप्त उपार्जन कर लेते है। केवल इतना 
ही नही, उनके द्वारा उपाजित घन से उन पर निर्भर अनृपाज॑नकारी छोगो का 
भी भरण-पोपण हो जाता है। उनकी सस्या (०४४ छाख अर्थात्‌ कुछ जन- 
सेल्या का २९३ प्रतिशत भाग है। उनके उपाजनकारी पोषितो की सल्या 
77९ छाख और अनुपाज॑नकारी पोपितों की सख्या १,०० ९ छाख है। अतएव 
पोषित वर्य समेत उनकी सख्या (75७३ लाख अति जनसख्या का ४६९ 
अतिशत भाग है। 

भारत में जो १,०४४ छाख स्वावलम्ती व्यक्ति है, वे दो श्रेणियों में 
वाँदे जाते है. (१ ) जो लोग एकसात्र या श्रवानत खेती पर निर्भर करते 
है, उनकी सख्या ७१० छाख है। स्वावलूम्वी व्यक्तियों में इनका अनुपात 
६८ १ प्रतिगत है। ( २) जो छोग खेती पर निर्भर चही करते, उनकी सल्या 
7३४ लाख अर्थात्‌ ३१९ प्रतिशत भाग है। कम 

जो छोग खेती पर निर्भर करते है, वे चार श्रेणियों में वादे जाते हैं 
( १ ) जो छोग पूर्णछूप से या प्रधानत अपनी जमीन में खेती करते हैं अप 
पस्या ४५७ छाख ( कृषि पर निर्भरशील व्यक्तियों का ६४४ प्रतिश्षत भाग 
और स्वावम्बी व्यवितयों का ४३ ८ प्रतिशत भाग ) है। उनके मम 
पोपितो ( 4२07-6४४0079 तंदकलातं॥ता5 ) की सख्या १८९ लाख और 
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उपार्जनकारी पोषितो की सत्या ३९ छाख है। अतएव पोपषित वर्ग समेत 
उनकी सख्या ३१६ छाप्न अर्वात्‌ कुल जनसख्या का ८ ८ प्रतिगत भाग है। 
(२) जो लोग जिस जमीन में जेती करते है, उसका थोडा या अविकाण भाग 
उनका बपना नहीं है, वे लोग। जैसे, अस्थायी प्रजा, वर्गादार आदि । उनकी 
संख्या ८८ छाख है ( खेती पर निर्भर व्यक्तियों की सख्या का १२ ३ प्रतिगत 
भाग और स्वावल्म्वी व्यक्तियों की सख्या का ८ ४ प्रतिगत चाग ) । (३) 
जेतिहर-मजदूर १४९ लाख ( खेती पर निर्भर व्यक्तियों की सख्या का १६ 
प्रतियत भाग एवं स्वावलम्बी व्यक्तियों की सस्या का १६ प्रतिग्रत भाग ) 
हैं। उनके अनृपारजनकारी पोषितों की सख्या २४७ छाख और उपार्जनकारी 
पोपषितों की सत्या ५२ लाख है। अतएव पोपित वर्ग सहित उनकी कुछ 
सख्या ४४८ लास है वर्थात्‌ कुल जनसख्या का १२ ६ प्रतिशत भाग है । (४ ) 
जो लोग अपनी जमीन में स्वय खेती नहीं करते और अन्यान्य खेती-योग्य जमीन 
की मारूग॒जारी पाते है । उनकी सस्पा १६ लाज् है ( खेती पर निर्भर व्यक्तियो 
की' सस्या का २३ प्रतिशत भाग और स्वावलूम्वी व्यक्तियो की सल्या का १६ 
प्रतिगत भाग )। उनके अनुपार्जंनकारी पोपितो की सख्या ३३ छाख और 
उपार्जनकारी पोषितों की सस्या ४ छाख हे। अतएवं पोपित-वर्ग सहित उनकी 
सत्या ५३ लाख, अर्थात्‌ कुल जनसख्या का १५ प्रतिगत भाग है। इस प्रकार 
पोषित-वर्ग समेत खेती पर निर्मर लोगो की सत्या कुछ २,४९१ छाख, अर्थात्‌ 
कुल जनसस्या का ६९ ८ प्रतिगत भाग हे। 

खेती पर निर्भर न करनेवाले जो ३३४ लाख स्वावलूम्बी व्यक्ति है, 
उनमें ( १ ) दूसरो से काम करानेवाले व्यक्तियों, अर्थात्‌ नियोजको ( /907//0- 
ए2/5 ) की सस्या ११ छाखत्र ( स्वावलम्वी गैर-कृपिजीवी छोगो की सस्या का 
३ ३ प्रति्मत भाग तथा कुल स्वावरूम्बी व्यक्तियों की सख्या का १ ? प्रतिगत 
भाग ) ह। ( २ ) जो लोग दूसरो के यहाँ नोकरी न कर स्वय ही स्वावीन रूप 
से काम करते है, ( नियोजको को छोडकर 867 ९७०7ए0ए८त फुछ- 
80॥5 0#76/ 997 706 ४7[00ए८४5 ), उनकी सस्या १६५ लाख ( स्वाव- 
लम्बी गेंर-कृपिजीवी छोंगो की सस्या का ४९४ प्रतिगत भाग तथा कुछ 
स्वावऊ्म्त्री व्यक्तियों की सत्या का १५ ७ प्रतिजत भाग ) है। (३ ) जो लछोग 
दूसरो के यहाँ नियुक्त होफर काम करते है ( /7/0ए275 ), उनकी सस्या 
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१४८ लाख ( स्वावलम्बी गैर-कृपिजीवियो की सख्या का ४४ ३ प्रतिशत भाग 
जौर कुछ स्वावलूम्वी व्यक्तियों की सख्या का १४२ प्रतिशत भाग ) हे। 
(४ ) गैर-कृषि जमीन का भाडा पानेवाले, पेन्शन पानेवाले और अन्यान्य 
विविध वृत्तिवाले लोगो की सख्या १० छाख ( स्वावलम्बी गैर-कृपिजीवी लोगो 
की सख्या का ३ प्रतिशत भाग और कुल स्वावलम्बी व्यक्तियों की ससया का 
९ प्रतिगत भाग ) है। 

गैर-कृपिजीवी स्वावरूम्बी व्यक्तियों मे कितने लोग क्या काम करते 
है, उसका विवरण नीचे दिया जाता है: 

( १) चाय, काफी आदि की खेती, भेड, भैस आदि का पालन 
( प्रधान जीविका ) एवं मछली-उत्पादन तथा वन-सत्रात कार्य आदि प्राथमिक 
उद्योगी ( खेती ओर खान का काम छोडकर ) में नियुक्त छोगो की सस्या २४ 
लाख ( ७ ४ प्रतिगत ) है। (२) खानो में ५७ छाख (१८ प्रतिशत ) 
लोग नियुक्त हैँ । ( ३) चावल, आटा आदि की तैयारी, वस्त्र-उद्योग और 
चमडा-उद्योग मे ५५ १ लाख ( १७ प्रतिगत ) छोग लगे हैं। (४ ) धातु की 
वस्तुओं के उत्पादन और रासायनिक पदार्थों की तैयारी में १२९४ लाख 
(३ ८ प्रतिण्म॒त ) छोग हैं। (५) अन्यान्य उत्पादन-उद्योगो में २४ ३ छाख 
(७ ५ प्रतिशत ) व्यक्ति नियुक्त हैं। ( ६ ) घर, सडक, पुल, रेलमार्ग, तार 
और टेलीफोन हाइन आदि के निर्माण-कार्य में १५९ छाख (४९ ग्तिशत ) 
लोग लगे है। (७) वाणिज्य में ५९ लाख ( १८ २ प्रतिगत ) व्यक्ति है । 
(८ ) परिवहन-कार्य मे १९ लाख (५ ९ प्रतिशत्त ) व्यक्ति जीविका पाते हूँ। 
(९ ) स्वास्थ्य, शिक्षा और गासन-कार्ये मे ३२ ९ छाख ( १२२ प्रतिणत ) 
लोग नियुक्त है । ( १० ) शेप अन्य कामो मे ७४४ छाख ( २३ ३ प्रतिशत ) 
व्यक्ति लगे है। इनमे से (क ) १,४२४ हजार लोग घरेलू नौकरी मे, (ख ) 
५६५ हजार व्यक्ति कपडे आदि घोने के काम मे, (ग ) ५१११ हजार व्यविति 
नाई के काम में, (घ )' ३६९ हजार व्यक्ति धर्मेसम्बन्ची, दातव्य और जन- 
कल्याण के काम में, ( ड ) २३० हजार व्यक्ति कानून-पेगे मे, ( च ) २१४ हजार 
व्यक्ति आमोद-प्रमोद ( चित्त-विनोद के काम ) मे, (छ ) ४५८ हजार व्यक्ति 
होटल, रेस्तराँ आदि मे, (ज ) ३९ हजार व्यक्ति ललितिकला, साहित्य और 
समाचारपत्रों में लगे है। अर्थात्‌ इन कामों में कुछ ३,८१० हजार व्यक्ति 
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नियुक्त है। इसके अतिरिक्त इस श्रेणी मे ऐसे अनेक छोग है, जो अपने को 
स्वावरूम्बी तो बतछाते है, परन्तु क्या काम करते है, उसका विवरण नही देते ! 

कुल ३३४ छात्र गर-कृपिजीवी स्वावलुम्बी लोगो पर ६७३ लाख 
अनुपाज॑नकारी पोपितों और ६९ छाख उपाज॑तकारी पोपितों का भार हे। 
अतएव पोषित वर्ग समेत गर-कृषिजीवियों की कुछ सख्या १,०७६ लाख अर्थात्‌ 
भारत की कुछ जनसख्या का १० २ प्रतिशत हे । 

यहाँ एक ऐसे विषय पर विचार किया जा रहा है, जिसकी जानकारी 
भूदान-यज के लिए विशेप रूप से आवश्यक है। वह विपय हे--वैसे लोगो 
की सख्या भारत मे कितनी हे, जो खेती का काम तो करते है, पर है भूमिहीन । 
ऊपर उल्लिखित कृपि पर निर्भरशील व्यक्तियों की दूसरी श्रेणी मे जो छोग 
पूर्णत दूसरों की जमीन जोतते है, वे भूमिहीन हैं। तीसरी श्रेणी के छोग 
अर्थात्‌ खेतिहर मजद्दूर पूर्णत भूमिहीन नहीं हो सकते । ऐसे कुछ खेतिहर 
मजदूर हैं, जिनके पास सामान्य परिमाण में भूमि है। किन्तु, उनकी प्रथान 
जीविका खेती-मजदूरी हे। दूसरी ओर, जिनकी जीविका प्रधानत गैर- 
कृपिगत कामो से, अर्थात्‌ उद्योग, व्यवसाय आदि से चलती हे, वे भी सहायक 
पे के रूप से खेती का काम करते हैँ। भारत के भूमिहीन किसान प्राय उक्त 
तीन प्रकार के है। उनकी कुल सस्या २१२ छाख है। जनगणना में सगृहीत 
तथ्यों के आधार पर उनके उपाजनकारी ओर अनृपार्जनकारी पोपितों की 
संख्या ५३२ छाख ठहरायी जा सकती है। इस प्रकार पोपित वर्ग समेत उनकी 
सुख्या ७४४ लाख अर्थात्‌ भारत की कुल जनसख्या का २० ६ प्रतिशत भाग 
है। जो लोग अपने हाथ से खेती करना चाहते है, उन्हें कुछ-न-कुछ जमीन 
मिलना उचित हैं। वैसा न होने पर भी इन ७४४ छाख लोगो को भूमि देनी 
होगी, यह भूढान-यज् की न्यूनतम माँग है। भारत के क्पिजीवी श्रेणी-समूह 
और भूमिहीन कृपको का राज्यवार और विभागवार विवरण परिशिप्ट (ख ) 
में दिया गया है। 

जीविका के मामले मे ब्रिटेन, अमेरिका आदि देशी से तुलना करने पर 
भारत की स्थिति स्पष्ट हो जायगी। किन्तु, इन देशो के आँकडे इस रूप से 
सगृहीत और प्रकाशित होते है कि उनकी भारत के आँकडो से अत्यन्त सूक्ष्म- 
भाव से तुलना नही की जा सकती। तब मोटे तौर पर दो विपयो के बारे में 
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तुलनात्मक विचार करने की चेष्टा की जा रही है। प्रथमत स्वावलम्बी भौर 
पोषित व्यवितियों के सम्बन्ध मे, और ह्वितीयत विभिन्न श्रेणियों के उत्पादन- 
मूलक कार्यों मे नियुक्त लोगो के सम्बन्ध में। (१) भारत में प्रति हजार 
स्वावलम्बी व्यक्तियों ( $8 श्णूएए0070 ए९४005 ) पर 5 कुल 
२,५०४ पोषितो का भार है। अमेरिका मे एक हजार स्वावलूम्बी व्यक्तियों 
पर १,५४७ पोषित व्यक्तियों का और ब्रिठेन मे एक हजार स्वावलूम्वी 
व्यक्तियों पर केवल १,२०७ पोपित व्यक्तियों का भार पडता है। इससे भारत 
की वेकारी की स्थिति स्पण्ट होती है। (२ ) प्रति हजार स्वावलम्बी व्यवितयो 
में से (क ) ७०६ व्यक्ति कृषि, पशु-पालन, वन और मछली-उद्योगो मे भारत 
में लगे है, जब कि अमेरिका और ब्रिठेत मे इन उद्योगो में क्रण १२८ और 
५० व्यवित प्रतिहजार लगे है, (ख ) १५३ व्यक्ति भारत में खनिज उत्पादन 
और वाणिज्य के काम में छग्रे है, जब कि अमेरिका और ब्रिटेन में यह संख्या 
क्रमश ४५६ और ५५५ है, एवं (ग) १४१ व्यक्ति भारत में अन्यान्य कामों 
से लगे है, जब कि अमेरिका ओर ब्रिटेन मे यह सख्या क्रमश ४१६ और ३९५ 
ठहरती है। इन सख्याओ से जो बात प्रकट होती है, वह यह है--( क ) प्रथम 
कार्य है खाद्य-उत्पादन का। भारत में एक हजार व्यक्तियों में से ७५६ व्यक्ति 
खाद्योत्पादन में लगे है और अपने उपयुक्त खाद्यान्नो के उत्पादन के अतिरिक्त 
केवल २९४ लोगो के उपयुक्त खाद्यान्न पैदा कर पाते हैं, जब कि अमेरिका मे 
प्रतिहजार व्यक्तियों में से केवल १२८ व्यक्ति खाद्य-उत्पादन के काम से छगे 
हैं और अपनी जरूरत के अछावा इतना अधिक उत्पादन कर लेते है कि देश 
के बाकी ८७२ व्यक्तियों की जरूरत पूरी होने के वाद भी' पर्याप्त मात्रा में 
अनाज विदेशों को भेजने के लिए वच जाता है। ब्रिटेन में प्रतिहजार केवल 
५० व्यक्ति खेती का काम करते है । यद्यपि इस देश में विदेशों से खाद्यान्नो का 
आयात भारी परिमाण में होता है, फिर भी हजार में केवल ५० व्यक्ति ही 
खेती को, यह कम विस्मय की बात नही है। इसके अतिरिक्त इससे यह भी 
प्रकट होता है कि भारत में उद्योगो का पर्याप्त विस्तार न होने के कारण 
भूमि आदि खाद्योत्पादन के क्षेत्र मे लोगो की वडी भीड है। फलत खाद्च- 
उत्पादन का परिमाण भी बहुत अधिक नही वढ पाता है। यद्यपि भारत की 
कृषि-प्रणाली में पर्याप्त उन्नति होना शेष है, फिर भी उत्पादन के कार्य मे 
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नियुक्त प्रतिव्यक्ति पर अभी बहुत कम उत्पादन होता हे। इससे प्रकट होता 
है कि भारत में वहुत-सी निक्ृष्ट भूमि मे भी खाद्योत्पादन किया जा रहा है। 
( ख ) दूसरा काम उद्योग-वाणिज्य का है। अन्य दो देगो की तुलना में भारत 
की औद्योगिक अवस्था कितनी गोचनीय हे, यह इससे प्रकट होता है। (गे ) 
तीसरा स्थान अन्य विविध सम्पत्तिमुकक और कल्याणमूलक कार्यो का हे। 
भारत में इन सव कामों में इतने कम लोग छगे है कि अन्य दो देशों की तुलना 
मे भारत की दरिद्गता स्पप्ट रूप से समझ में आ जाती हे। 

इस प्रसंग में भारत और जन्य देगी की राष्ट्रीय आय और प्रतिव्यक्ति 
वापिक जाय कितनी है, यह जानने का कौतूहल हो सकता हे। इस सम्बन्ध में 
जितने आँकडे प्राप्त हुए है, वे नीचे दिये जाते है 


देश वापिक राष्ट्रीय प्रतिव्यविति 
आय वापिक आय 

(करोड रुपयो में )  ( पयोमे )' 

भारत ( १९५३-५४८) १,०६,००० २८३ 
पाकिस्तान ( “४९ ) १,६७१ श्र्३े 
वर्मा (५२ ) ना ११८ 
छलका (५३ ) न ५१४ 
जापान ( ४२ ) ना ८२० 
फिलीपाइन्स (५० ) न-- ७८७ 
न्यूजीलैण्ड ( ५३ ) ना ४,७२७ 
आस्ट्रेलिया (५२ ) गा ४,२०७ 
ब्रिटेन ( ५३ ) १९,६२५ ३,८५८ 
अमेरिका ( ५३ ) शा ९,१९६ 
कनाडा [ !ण्‌३ ) ४४5 ५,६८८ 
फ्रास (५२ ) कर २,३२१ 
इटली (५३ ) सर १,४५३ 
नारवे (५० ) बम २,३६९ 
स्वीडेन (५३ ) न ४,७७२ 


नीदरलैण्ड (“५३ ) ना २,३३६ 
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डेनमार्क ( ५३ ) ना ३,५७२ 

स्विट्जरलैण्ड ( ५३ ) न ४,६८४ 

जहाँ अमेरिका और ब्रिठेन में प्रतिव्यक्ति की वापिक आय ऋमश 
९,१९६ और ३,८५८ रुपये है, वहाँ भारत मे प्रतिव्यक्ति की वापिक आय 
केवल २८३ स्पये है। भारत की भाँति तीव और भारी अर्थ-वैषम्य ससार 
में कम है, यह वात सभी लोग जानते हैं। भारत की सावारण जनता कितनी 
गरीब है, इससे इसका सहज ही अन्दाज लग जाता है। 


दरिद्र को भूमि चाहिए 


कहा जाता है कि गाँव के अधिकाश् गरीब आलसी और कर्मविमुख 
है। उनके बीच गृह-उद्योग का प्रचार करने के प्रयत्त विफल सावित हुए है। 
यह कथन ठीक नही है। तब क्या यह पूर्णत असत्य है ? नहीं, ऐसा भी नहीं 
है। बात यह है कि पहले ग्रामोद्योग पाने पर वे उसे सच्चे मन से ग्रहण नहीं 
करते । किन्तु, उन्हें जमीन दीजिये, वे पागल की तरह दौडे आगे, क्योकि 
वे पहले जमीन चाहते है। पहले भूसि-समस्या के हल होने पर अन्य सभी 
कामो की चेष्टाएँ सफल होगी, अन्यथा कोई सफल नहीं होगी । गरीवो को 
कुछ आल्स्य आ गया है, यह सत्य हैं। किन्तु, इसके लिए वे जिम्मेदार नहीं 
हैं। अनिवायें रूप से वहुत दिनो तक कर्महीन रहने के कारण कर्मविमृख्ता 
आल्स्य के रूप में परिणत हो जाती है। ग्रामीण दरिद्रो की भी यही स्थिति 
है। खेती करने से उनका आलस्य जाता रहेगा, किन्तु इसके लिए यह जर्री 
है कि उनके पास अपनी जमीन हो । 


बेकारी की समस्या ओर उसका स्वरूप 


जनगणना के विवरण में १५ से ५५ वर्ष तक के लोगो को कार्यक्षम माना 
गया है। सन्‌ १९५१ की जनगणना के अनुसार सारे भारत में इस उम्र के 
लोगो की सख्या २१ करोड २० छाख है। किन्तु, दरिद्रता के कारण इस देश 
में एक ओर १० वर्ष के वाहक और दूसरी ओर ६५ वर्ष के वृद्ध को भी काम 
करना पडता है। इस हिसाव से भारत में कार्यक्षम छोगो की सस्या २४ करोड 
ठहरती है। इनमे से साधारण त्तौर पर १४ करोड लोगो को काम मिल पाता 
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है। वाकी दस करोड लोगो को बेकार रहना पडता हे। इन १४ करोड लोगों 
को भी पूरा काम नही मिल पाता । इनमे से १० करोड व्यक्ति खेती का काम 
करते हैं। जो छोग खेती का काम करते है, उनमें से अधिकाण को ६ महीने 
काम करना पडता है और वाकी ६ महीने वे बेकार बैठे रहते है। कारीगरों की 
सरया ग्रामीण आवादी का दस प्रतिगत हे। काम के अभाव मे उन्हे भी साल मे 
६ महीने वैठे रहना पडता हे। इस प्रकार हमारे देश में वेकारी की समस्या 
कितनी विपम है, इसका सहज ही अनुमान लगाया जा सकता हे । किसानों 
में से ७५ प्रतिणत के पास ५ एकड से कम जमीन हे और उनकी वापिक आय 
बहुत कम हे। रिजव बैक की जॉच-पडताल से पता चला हे कि जिन किसानो 
के पास जमीन है, उनमें से आवे लोगो की वाधिक आय तीन सो रुपये से भी कम 
है और खेती का खर्च काटने के वाद यह रकम ६० रुपये या इससे भी कम हो 
जाती है। भूमि-सस्कार या क्ृपि की उन्नति के लिए वे सालभर में २२ रुपये 
से ५२ रपये तक भी खर्च करने में समर्य नही है !& ग्रामीण कारीगरो की भी 
वापिक आय बहुत कम है। ७५ प्रतिशत लोग खेती और गृह-उद्योग के कामों 
में लगे है। उनकी यह दुरवस्था है। इस प्रकार इस देग में वेकारी की समस्या 
जितनी वडी हे, उतनी ही भयानक दरिद्रता की स्थिति उन लोगो की भी ह, 
जो बेकार नही है । 

प्रायः सभी' ग्रामोद्योगो के नप्ट होने के वाद भी जो दो-चार ग्रामोद्योग 
किसी प्रकार मरणासन्न स्थिति मे बचे हुए थे, स्वाधीनता-प्राप्ति के वाद उन्हें 
भी नप्ट करने के लिए स्वय देग के लोग ही उतारू हैं । उदाहरण के तौर पर 
ढेकी से चावल कूटने या गेहूँ पीसने की' वात का उल्लेख किया जा सकता हैं । 
स्वाघीनता-प्राप्ति के वाद गाँवों के सम्पन्न छोग ग्राम-प्राम में हास्किग मशीन 
बैठाकर चावल तैयार करनेवाले हस्तचालित यत्रो का नाग कर रहे हैं। पश्चिम 
वगाल के ग्रामो मे गत वर्ष तक चावल तैयार करनेवाली कम-से-कम ३६ सौ 
हास्किग मशीने वैठायी गयी है । यदि एक मजीन प्रतिदिन ३० मन थान कूटे 
और वर्ष में कम-से-कम तीन सो दिन चले, तो भी इस हिसाव से वर्षभर में 
कम-से-कम ढाई करोड रुपये, जो गरीव निस्सहाय लोगो के हाथ में जाते, उससे 


हि “ श्री अण्णासाहव सहस्तवुद्धे के आयोजना और आर्थिक कार्यक्रम! शीर्षक निवन्ध से 
ये ऑँकडे लिये गये हैं | 
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वे वचित कर दिये गये है । देश की अन्यान्य धन सम्पत्ति भी अल्पसस्यक बनी 
पूँजीपतियी के हाथ में जमा हो गयी है । 

पश्चिमी देशो से जो अर्यशास्त्र इस देश मे आया है, उसके कुप्रभाव 
ने सभी स्तर के छोगो की मनोवृत्ति को कलुपित कर दिया हे। उसके कारण 
लोग स्वार्थी बन गये है । सस्तेपन के छोभ ने समाज को अथ पतित कर दिया 
है। मनुष्य ने मानवता के कर्तव्यों की उपेक्षा करना सीख लिया हे। गहर 
तो ग्रामो का शोपण करते ही हूँ । ग्रामीण छोयो की दु ख-दुदेशा की ओर शहरी 
लोग लेशमात्र भी दृष्टिपात नही करते । ग्रामो में भी पडोसियो के मध्य जो 
पारस्परिक सहानुभूति और सहयोगिता थी, वह भी आज वप्ट हो गयी है। 
ग्रामो में अब भी जो थोडे-से ग्रामोद्योग मृतप्राय अवस्था से वच रहे है, उनके 
पारस्परिक सम्बन्धों पर ध्यात दीजिये । जो व्यक्ति घानी के तेछ का उत्पादन 
करता है, वह जुलाहे का बुना हुआ कपडा नही खरीदता, वल्कि मिल का सस्ता 
कंपडा खरीदता है। जुलाहा भी तेली से घाती का तेल न खरीदकर मशीन 
में तैयार सस्ता तेल खरीदता है। जुलाहा ग्राम की गरीब विधवा के हाथो से 
तैयार किया गया चावल या आटा न ख ]दकर हार्स्किय मशीन में तैयार अपेक्षा- 
कृत सस्ता चावल या आटा खरीदता है। दूसरी ओर, विधवा भी जुलाहे का 
तैयार किया हुआ कपडा नहीं खरीदती--वह मश्ीत से तैयार ए कपड का 
व्यवहार करती है। तेली कुम्हार का तैयार किया हुआ मिट्टी का वर्तेत न सरीद- 
कर अल्युमिनियम के वर्तंनों का व्यवहार करता है। दूसरी ओर, कुम्हार भी 
तेली द्वारा प्रस्तुत वानी के तेल का व्यवहार न करके मशीन में तेयार तेल खरी- 
दता हे । इस प्रकार के वहुत-से उदाहरण दिये जा सकते है । तेली जुलाहे की, 
जुलाहा तेली को, हाथ से चावल कटनेवाली तेली को, तेली हाथ से चावर 
कटनेवाली को, कुम्हार तेली को और तेली कुम्हार को, इस प्रकार सब एक- 
दूसरे को मार रहे है । ऐसा लगता है, मानो उन्होने एक पारस्परिक मारक- 
सघ्‌' स्थापित कर लिया है और एक-दूसरे को मारने के लिए प्रयत्नशील है। 
सिर्फ यही नही, वे आत्मधात भी कर रहे है । जुछाहा अपने द्वारा तैयार कपडे 
को दूसरों के हाथ वेचेगा, किन्तु स्वयं मिल का सस्ता कपडा खरीदकर 
पहनेगा। सूत कातनेवाला अपना कता सूत बेच देगा और अपने व्यवहार के 
लिए मिल का सस्ता कपडा ख 'दने के लिए सन्चेष्ट रहेगा । 
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इन सब वातों का फल यह है कि जाज वेकारी और गरीबी अपनी 
चरमनीमा पर पहुँच गयी हैे। गरीबी जोर असहायावस्था ग्रामो की सावारण 
स्थिति वन गयी है जौर जनसावारण की ऊय-शक्षमता में कमी से अकालो का 
पडना स्वाभाविक-सा वन गया हे। 

आजकल मसम्गचारपत्रों में और छूगो के मुँह से वेकारी की समस्या की 
चर्चा प्राय सुनने को मिलती हे। उन लोनों के आठोच्य वे वेकार लोग कौच 
हैं ? जिन भूख-प्यास से मरणोन्मुख करोड़ो दरिद्र भूमिहीनों और कारीगरों 
की वात ऊपर कही गयी है, वे उनमें नही है। इनकी आछोचना दा विपय है- 
शिक्षित या अरवधिशक्षित वेकार। उनकी वेकारी समाप्त करनी होगी । उनकी 
वेकारी देश वे. लिए एक समस्या हे, इसमे सन्देह नहीं। पिन्त, देश की वेकारी- 
समस्या को दृष्टिगत रखते हुए केवल उन्हीकी वात को देश अथवा ससार के 
समक्ष उठाना श्रातिमूलक है। देश की आर्थिक उन्नति की सरकारी अथवा 
गैर-सरकारी आयोजनाओ में उन कोटि-कोटि भूमिहीन गरीबो को स्थान नही 
मिलता । यदि स्थान मिलता भी है, तो सर्वथा गौण रूप में । इस प्रकार जो 
देश की सबसे जत्री समस्या है, वह व्यज शिलित समाज या सरकार की 
दृष्टि मे नहीं आती, यह विधि दा परिहास ही तो है। विनोवाजी ने इसीलिए 
दु खी होकर कहा है. “यदि सर्वात्मक आयोजना सम्भव न हो और यदि आशिक 
आपोजना ही तैयार होनी हो, तो इन कोटि-कोटि ढरिठों को उसमे सर्वप्रथम 
स्थान मिलना चाहिए ।” इसका कारण कण हे ? वे देश में सवसे निम्न स्तर में 
है, वे सवसे अधिक गरीब है, सवसे अधिक असहाय और निराघार है। यहाँ 
मैं उदारचेता मार्कस की एक उवित का उल्लेख करना चाहूँगा। उन्होने जिस 
किसी काल या जिस किसी देश को रूक््य कर यह वात क्यो न कही हो, परच्तु 
आज भी मरणासन्न भूमिहीन दरिद्रो का चित्र इसमें स्पष्ट हो उ ता है : 
नाक 0765 0 [760 ॥कत5 तेटशक्रातत हु छूणर: 96०087९5 
€ए९+ राटॉप्टा, जार हा6 2775 7ीशाएइटॉएट5.. 92९00#76 
८ए८: #77776/ ” अर्थात्‌ जीविकोपाजन के लिए काम की मॉग करनेवाले 
प्रसारित हाथो का वन निरतर घना होता जा रहा है, जब कि ये प्रसारित हाथ 
दिन-दिन क्षीणतर होते जा रहे हैं। इसलिए आज' उनके कल्याण की व्यवस्था 
के क्रम मे कमौटी पर हर चीज की जाँच होनी चाहिए | इस प्रसंग मे महात्मा 
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गाधी का एक बहुमूल्य कथन मानस-पट पर आता है: “व रा] 877९ 
एप 2 ााडा90 फजामद्याटएलर एठप्रश्राटप्र 60०७६... , शाजलए 
मह $00ज्ए8 ६०४ फे०टशी धार 480०९ 0 ॥6 ए00:6७६ शा 
96 ऋ&्कएटड६ पक्ष ज्रीयणा एठप हा4ए 9४ए९ इलथा 20ते 2४: 
एणएा8थाि, है 06 #लएू एएप ००ग्राध्यएश्र6 75 07६8 ६० ४९ 
रण भ्राए घ५6 ६0 #फ जात! ॥6 इश्ञए 5०घावगीपाह 9ए 7 > एश॥। 
॥ #€90॥6 क्ाए 0 98 ८ठ0म्ा70 0ए का$ 0एछ४ 6 20ते 
व50ाए २ 7 6 जठातेंड, जी व [दब्वते ४0 $चग्माग ई07 
ह8 ऑपाहुएए बाते हएरापरश्यीए अश्वाए्पराह वयीी075 २-0 
“में आपको एक मत्रपुत कवच दूँगा । जब कभी किसी विपय में सब्देह 
हो, तभी इसकी परीक्षा कीजिये । अपने देखे हुए किसी सर्वाधिक 
दरिद्र, सर्वाधिक असहाय व्यक्ति का चेहरा अपने मानस-पट पर छाइये 
और अपने-आपसे प्रश्त कीजिये कि आप जो कुछ करने जा रहे है, उससे 
उसका कुछ उपकार होगा या नहीं ” इससे उसे क्या छाभ पहुँचेगा ? इससे 
वह अपनी जीवन-याव्रा और लक्ष्य-्प्राप्ति में कया सहायता पायगा ? अर्थात्‌ 
क्या इससे करोडो भूखे ओर आध्यात्मिकता से वचित लोगो का स्वराज आ 
सकेगा ?” 

इस दृष्टि से भूदान-आदीलन उत्कृष्टतम व्यवस्था है, इसमे सन्देह 


नही हैं। 
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प्रश्न है कि यह दरिद्रता, शोषण और असझ्य धन-बैवस्य किस प्रकार 
दूर होगा ? इसका उत्कृष्ट मार्ग क्या है ” इसका उत्कृष्ट मारे यही है कि जिन- 
जिन कारणों से गरीबी ओर गोपण की सृष्टि हुई है, उन्हें समाप्त कर दिया 
जाय। साराश यह कि उत्पादन के मौलिक साधन भूमि को अनुत्पादक घनी 
लोगो के हाथ से लेकर गरीब भूमिहीनो के हाथ में दे दिया जाय--मूमि का 
उचित बँटवारा हो । इसके अतिरिक्त सामान तैयार करने के यत्र ग्रामीण कारी- 
गरो को लौटा दिये जायेँ। अनेक लोग सोचते है कि दुसरे काम देकर भी गरीबी 
की समस्या समाप्त की जा सकती है। वहुत-से छोगो की धारणा है कि मशीन- 
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वाले उद्योगी की सहायता से गरीबी और वेकारी की समस्या दूर हो सकती 
हैं। किन्तु, थोड़ी गम्भीरता के साथ विचार करने से यह स्पप्ट हो जाता है 
कि यह सम्भव नहीं ह। इस समय इस देश में जो वे कारखाने स्थापित हैं, 
वे पिछले सी वर्षो से है, किन्तु इन सौ वर्षो मे ये केवछ २५ छाख व्यक्तियों को 
काम दे सके हे । इग्लैण्ट वें कल-कारखानों के सहारे बनी बना हे, यह सही 
है। परन्तु, यहाँ यह उल्लेखनीय है कि अपने इन कारखानों में तैयार माल 
की विक्री के लिए उसे अपने से ५ गुना बडे क्षेत्र को अपने अवीन रखना पडा 
था। तभी वह कच्चा माल पा सका था और तैयार माल की खपत कर सका 
था। कया आज ऐसा सम्भव है ”? सारत को यदि अपने वडे कल-कारघानों 
की महायता से गरीबी जीौर बेकारी की समस्या का समावान करना हो, तो 
उसे खरीदारों की खोज मे मगल आदि ग्रहो मे जाना पडेगा। इस युग में ससार 
में कही भी उसे अपना माल बेचने का स्थान या अवसर नही मिलेगा। अमेरिका 
में भूमि-वितरण करने से वहाँ के प्रत्येक निवासी को १२ ६४ एकद जमीन 
मिलेगी। इसके अतिरिक्त वहाँ अपरिमित प्राकृतिक सावन हूँ । रूस में एक 
व्यकवित पर ३० ४६ एकड जमीन पडती हे। आस्ट्रेल्या भारत की तुलना में 
बडा देग हे, किन्तु उसकी जनसख्या अब भी एक करोड से ऊपर नहीं पहुँची 
हैं। भारत मे प्रतिव्यक्ति भूमि का परिमाण केवछ २२५ एकड हे। जहाँ 
अमेरिका में प्रतिव्यक्ति कृपि-योग्य भूमि ७ ४१ एकड और रूस में ४ ४८ एकड 
है, वहाँ भारत मे प्रतिव्यक्ति कृपि-योग्य भूमि केवल ९७ एकड हे । जमीन 
को छोडकर जीविकोपार्जव का और कोई विशेष उपाय भी भारतीय ग्रामो में 
नही है। भारत प्रयत्न करने पर भी अपने निवासियों का जीवन-स्तर अमेरिका 
या इस्लैण्ड के मुकावले में लाने में समर्थ नहीं होगा । भारत ढीक मार्ग पर 
चलकर ही अपनी गरीबी और वेकारी दूर कर सबके उचित जीवनन्यापन की 
व्यवस्था कर सकेगा | दूसरी ओर, यदि भारत अमेरिका या इग्लैण्ड का 
पदानुसरण कर आगे बटेगा, तो वह और कुछ धन-कुवेरों की सृष्टि करने मे 
भछे ही समर्थ हो जाय, जनसावारण की गरीबी और वेकारी टूर करने में किसी 
भी प्रकार सक्षम नही होगा, वल्कि उत्तरोत्तर वह अथाह जलराणशि में डूबता 
जायगा । विनोबाजी ने कहा है “मैने तो आयोजना-आयोग को यह वात 
बतला दी है कि यदि आप लोग देश के सभी लोगो के लिए आयोजना तैयार 
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करने में समर्थ न हो, और केवल आशिक आयोजना तैयार करे, तो उसे 
गरीबो के लिए बनाये। इस प्रसंग में मैं राजाजी का उदाहरण देना चाहता 
हूँ। राजाजी-जैसे प्रवीण राजनीतिज्ञ यदि नही होते, ) मद्रास की क्या स्थिति 
होती, जरा सोचने की बात है। उन्होने ग ैबों के दष्टिकोण को समझकर 
नियत्रण की व्यवस्था समाप्त कर दी । उनका सबसे बडा काम यही है कि वे अब 
बुनकरों की समस्या हाथ में लेकर उनके हित के लिए विशेष उत्कठित है। 
मैने आयोजना-आयोग को यह बात वतला दी है कि यदि बडे कल-कारखानो की 
सहायता से सभी लोगो की वेका ) की समस्या हल हो जाय, तो मे अपना 
चरखा जला दूँगा। परन्तु, में जानता हू कि ग्रामोद्योगो के सिवा और किसी 
भी उपाय से इस समस्या का समाधान सम्भव नही होगा।” वे आगे कहते है : 
#लोग कहते है कि जमीन कहाँ से दूँगा ? वे दूसरे काम देने की बात कहते है । 
इस वात का कोई महत्तव नही है। दूसरा काम देनेवाले आप कौन है ? माँ की 
गोद से सन्‍्तान को छीनकर दूसरा कौन काम है, जो आप से दे ? ब्रामो- 
द्योग भी तो उनके पास से छीन लिये गये है और छीने जा रहे है । आपने वुनकरो 
का काम छीन लिया--अब उन्हे कौन काम _? भूमि की मॉँग तो बुनियादी 
माँग है। भूमि पचभूतो में अन्यतम है। उसे देने से आप इनकार नहीं कर 
सकते ।” भारत को अपनी स्थिति और सामर्थ्य का विवेचन करने 
के बाद ही काम करता होगा । केवर जमीन का उचित पुनरवितरण होने से 
ही ग्रामीणों का काम नही चलेगा। ग्राम-परिवार को मोटे तौर पर ५ एकड 
जमीन मिलते से ही स्वच्छद भाव से जीवन-यात्रा नहीं चल सके । कलू- 
कारखानो के द्वारा जितने लोगो को काम मिलते की आशा सरकार ने की 
थी, उतने लोगो को काम नहीं मिल सका। अभी भी यह सम्भव नहीं 
हो रहा है और भविष्य मे यह सम्भव होगा, ऐसा भी नहीं जान पढ़ता । अतएव 
अन्य किसी उपजीविका की व्यवस्था करती हो ॥। एकमा ग्रामोद्योगों से ही 
यह सम्भव हो सकेगा। वर्तमान स्थिति में जो-जो उद्योग गृह-उद्योग के रूप में 
चलाये जा सकते है, उनकी ही व्यवस्था उच्के लिए करनी होगी । भोजन, 
वस्त्र ओर निवास की व्यवस्था के लिए जिन चीजो का उत्पादन ग्रामों में हो 
सकता है, उनके उत्पादन की व्यवस्था गृह-उद्योगों के द्वारा करनी होगी। 
इसके अतिरिक्त जो कच्ची वस्तुएँ गाँव में उत्पन्न होती हैं जीर जिनसे वने तैयार 
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माल की ग्राम-वासियों को आवश्यकता पडती है, उन सबकी ग्रामोद्योगों के 
द्वारा ही उत्पादन की व्यवस्था करती होगी । आज वैज्ञानिको की दृष्टि विकार- 
ग्रस्त है। वह बडे उद्योगों की उन्नत्ति की ओर छगी है। इस देश का कोई 
वैज्ञानिक, अन्य बाते तो जाने दीजिये, क्या केवछ इतनी-सी वात के छिए 
भी सचेप्ट हे कि ढेकी में 'वालू-वियरिंग' या अन्य कोई ऐसी वस्तु लगाकर उसका 
काम सहज और कम परिश्रम का वना दे। आज वैज्नानिकों को ग्रामोद्योगों के 
य । की उन्नति के लिए अनिवार्य रूप से ध्यान देता होगा। हिसा के साथ 
विज्ञान का अवैब सयोग हो गया है, इसीलिए ससार विनाथ की ओर वढ रहा 
है। विनान यदि जगत्‌ का वास्तव में कल्याण करना चाहता है, तो उसे अहिसा 
को अपनाना पडेगा। ग्राम-उद्योग से उत्पन्न खाद्य-पदार्थ, वस्त्र आदि का मूल्य 
मिल में उत्पादित वस्तुओं से अधिक होने पर भी सभी दृष्टियों से अथवा सारे 
देश के कत्याण को देखते हुए गहर-वासियों को उन्हींकों अपनाना पड़ेगा। 
ग्राम को मरीव और वेकार रखकर मिल मे उत्पादित सस्ता माल काम में लाते 
से काम नहीं चलेगा। शहर ग्रामो का शोषण करने के लिए नहीं, वल्कि उनकी 
सेवा करने के लिए ही रहेगे । 
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किन्तु, इस सकलप को सार्थक्र करने का उपाय क्या हे ? अर्थात्‌, ग्राम 
की आर्थ-व्यवस्था में ग्रामोद्योगों को उनका यथायोग्य स्थान पुन दिलाने का 
क्या उपाय है ? जन-सावारण द्वारा निर्वाचित प्रतिनिवियों की सरकार अभी 
प्रतिष्ठित हे। यदि सरकार दडणक्ति की सहायता से ग्राम-उद्योगो की पुत्र - 
प्रतिप्ठा करे, तो अच्छी वात हे । किन्तु, यह कसे सम्भव होगा ? भूमि-समस्या 
के समाधान के लिए जनशक्ति' के निर्माण के विपय में पहले विचार किया जा 
चुका है। यदि समय पर हम उसकी उपल्बि कर सके, तव दडनिरपेक्ष-भाव से 
किस प्रकार गृह-उद्योगों की प्रतिष पपना सम्भव होगी, यह बात सहज ही समज्न 
में आ जायगी। गृह-उद्योगों की स्थापना के क्षेत्र मे भी समाज में विचार जाग्रत 
कर इस सम्वन्ब में समाजनिष्ठा की प्रतिष्ठा करनी होगी। सर्वोदिय-सेवकों का 
यही काम होंगा। खादी आदि रचत्तात्मक कार्यक्रमों का अनुसरण कर वे इसी 
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विचारवारा को जाग्रत करने की चेष्टा करते आ रहे है। किन्तु, आज यह अनु- 
भव किया जा रहा है कि भूदान-यज्ञ पूर्ण होते पर इन रचनात्मक कार्यक्रमो को 
सफल वना सकना सहजसाध्य होगा। समाज में व्यापक रूप से विचारवोध 
जाग्रत होने पर उस विचार-बुद्धि से प्रेरित होकर काम करने की प्रवृत्ति को 
विनोवाजी ने विचार-शासव' कहा हे। जनशवित को कार्यान्वित करने के लिए 
विचार-बासन प्रवान उपाय है। गृह-उद्योगो के क्षेत्र में भी यही बात है। 
किन्तु, गृह-उद्योगो के प्रतिष्ठापन के मामले में केवल विचार-भासन के द्वारा ही 
पुरी सफलता नहीं मिलेगी । मान छीजिये कि किसी एक ग्राम या अचल ने 
विचार-बृद्धि से प्रेरित होकर केवल घानी के तेल का व्यवहार करने की वात 
सोची और ग्राम की आवश्यकताएँ पूरी करने के छिए ग्राम में पर्याप्त सख्या 
में घाती चलानी चाही, किन्तु ग्राम में वाहर से मशीन से तैयार तेल का आना 
बन्द नहीं हुआ, तो गाँव का सकल्प सफल नहीं हो सकेगा। अतएव ग्राम 
को यह अधिकार प्राप्त होना चाहिए कि कौन चीज ग्राम में आग्रेगी, कौन 
नही, इसका निर्णय वह स्वयं करे। अपने सिद्धान्त के अनुसार कुछ वस्तुओं का 
ग्राम में प्रवेश उसे निषिद्ध करना पडेगा। अत जनशक्ति को कार्यकारी बनाने 
के लिए दूसरा उपाय है--सत्ता-विभाजन। जब तक सारी गक्तियाँ एक जगह 
केन्द्रीभूत रहेगी और ग्राम-ग्राम में गक्तियों का विकेन्द्रीकरण नहीं होगा, तब 
तक वास्तविक ग्राम-राज की स्थापना सम्भव नहीं होगी । इसीलिए विनोवाजी 
कहते है. “विचार-शासन और सत्ता-विभाजन, जनशक्ति के यही दो हथियार 
है। इसलिए हम यह चाहते है कि यदि कोई ग्राम ऐसा सोचे कि यहाँ वाहर 
का मार नहीं आयगा, तो उसे ऐसा करने का अधिकार प्राप्त रहे। यदि 
किसी ग्राम या अचल के निवासी यह तय करे कि उस अचल में जो धान पैदा 
होगा, उसे कूटने के लिए चावल मभीन में नही भेजा जायगा और मशीन का 
कूटा हुआ चावल उस अचल में नहीं आयगा, तो आम को वैसा करने का 
अधिकार रहे और उस अधिकार का प्रयोग करने की उसमे क्षमता रहे ।” यदि 
सरकार यह मान ले, तो यह अहिंसा के पक्ष में अनुकूल सावित होगा। किस्‍्तु, 
यदि बह ऐसा न करे, तब क्या उपाय है ? इस सम्बन्ध में विनोवाजी कहते 
है “सरकार यदि इसे स्वीकार न करे, तो हम जनसाधारण के पास जाकर 
कहेगे कि यह स्वराज असली स्वराज नही है। उस क्षेत्र में हम प्रयत्तशील रहेंगे 
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और सरकार के विरोधी रहने के वावजूद हम उसे कार्यरूप में परिणत करने के 
ल्ए तैयार होगे।” विनोवाजी आगे कहते है. “जब हम सत्ता-विभाजन 
की वात कहते है, तव ग्रासनाविकारी कहते है कि इस प्रकार एक बडे राप्ट्र 
के भीतर छोदे-छोटे राप्ट्रो का रहना ठीक नही होगा । उनसे मैं यह कहना चाहता 
हैँ कि जब तक जक्ति का विभाजन नहीं होगा--सत्ता का विभाजन नही 
होगा, तब तक सैन्य-वल का प्रयोग अनिवार्य रहेगा--यह वे समझ ले । इसी- 
हिए तो जाज सेना के विना काम नहीं चल पाता है और चलेगा भी नही। 
अत चिरकाल के लिए यह निच्चय कर लीजिये कि सैन्य-बल से काम चलाया 
जायगा और सेना सदा सुसज्जित रखी जायगी। साथ ही यह वात भी कभी 
नहीं कहियेगा कि एक-न-एक दिन हम सैन्य-वलछ की आवश्यकता से मुक्त 
होना चाहते है। यदि किसी भी दिन सेना को छोड देना चाहते है, तो जैसा 
परमेब्वर ने किया है, वैसा ही कीजिये। परमेच्वर ने वुद्धि का विभाजन कर 
दिया हैं। प्रत्येक प्राणी को उसने वृद्धि दी है--विच्छू को भी, साँप को भी, 
वात को भी और मनुप्य को भी। कम-वेशी सबको उसने वृद्धि दी है और 
यह कह दिया हैँ कि तुम अपने-अपने जीवन के कार्य अपनी-अपनी बुद्धि के जनुसार 
करो। इसीलिए ससार इतने उत्तम ढग से चल रहा हे कि परमेश्वर विश्राम 
कर रहा है और इतना विश्वाम कर रहा है कि लोगो को यह मसन्देह भी हो जाता 
है कि परमेब्बर है अथवा नही ? हमारे राष्ट्र को भी इस भाव से चलना चाहिए 
कि यह गका उत्पन्न हो जाय कि राष्ट्रगक्ति शेप है भी या नहीं ? छोग जब ऐसा 
कहेंगे कि भारत में राष्ट्रणक्ति नही प्रतीत होती है, तव यह समझा जाना 
चाहिए कि हमारा राज्य-गासन अहिसक हु। इसीलिए हम ग्रामराज की 
बात कहते हैँ और इसीलिए हम चाहते हूँ कि ग्रामों को ही नियत्रण करने का 
अधिकार प्राप्त हो अर्थात्‌ ग्रामवासी नियत्रण का अधिकार अपने हाथ मे ले। 
जनणक्ति के सम्बन्ध में यह भी एक वात उठी है कि ग्रामवासी अपने पाँवो पर 
खडे होकर यदि यह निश्चय करे कि अमुक माल का हम उत्पादन करेगे और वे 
सरकार से यह माँग करे कि अमुक माल हमारे यहाँ नही आने दिया जाय और 
यदि सरकार उसका आयात वन्द न कर पाये, चाहते हुए भी वन्द न कर पाये, 
वो उसका विरोध करने का साहस जुटाना होगा ।” 
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भूदान-यज्ञ--प्रेस का सारे 
अन्य देशो में हिला के मार्ग से नी और निर्वेन को वियमता दूर की 
गयी है। भूदान-यज् द्वारा प्रेम के मार्य से वह विपमता दूर की जाबगी। घनी 
लोगो का धनीपन और गरीबों की गरीबी दूर की जाय--यही भगवान्‌ के 
प्रेम की रीति है। इस प्रसग मे विनोवाजी ने कहा है. “भगवान सबको समान 
बचाना चाहते है। यह उनका प्रेम है--देप नहीं। में जो काम करता हूँ, 
भगवान्‌ का दाम है। में वडो का जह॒कार दूर करना चाहता हैँ और छोटो 
को ऊंचा उठाना चाहता हूँ । वडो से जमीन लेकर भूमिहीन गरीबों को 
भाजीविका के लिए देना चाहता हूँ । इसका मतलव यह नहीं लगाया जाना 
चाहिए कि वडो के साथ मेरी शत्रुता है। में तो उतकी सम्मान-वृद्धि करना 
चाहता हैँ । उनके पास से जमीन लेकर उन्हें गरीवो का पवित्र प्रेम बिलुवाना 
चाहता हूँ । समाज में विपमता रहने के कारण घनी और निर्वन, दोनो का 
अनिष्ट हो रहा है और सव मिलाकर देग की क्षति हो रही है। अन्य देशो में 
इस विपमता को दर करने के लिए धनी छोगो की हत्या की गयी है! रूस में 
हजारो घनिको की हत्या की गयी और तेलगाना में सैकडो धनिको की हत्या 
की गयी। में भारत में विता हत्या या खून-खराबी के यह काम पूरा करना 
चाहता हूँ । मेरा काम प्रेम के मार्ग से होगा। भगवान्‌ की यही इच्छा है कि 
सुख और दु ख का हम आपस में वँटवारा कर ले। यदि सव लोय अपने-अपने 
स्वार्थ की चिन्ता करेगे और अपने पडोसी के त्ताथ सद्व्यवहार नहीं करेंगे. 
तो ग्राम ग्राम नही, व्मगान हो जायगा, जगल हो जायगा । 
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भलीभाॉति समन्नाने से मनुप्य विचार को ग्रहण कर सकेगा और जब वह 

उसे ग्रहण कर लेगा, तव तदनुकूल आचरण करेगा। यह विश्वास ही बहिसा 
का आधार है। मनृप्य प्र नहीं है। पंण को विचार समझाने से वह नहीं 
समझता। मनप्य और पत्र के बीच यही तो अन्तर है। पद्य को भगवान्‌ नें 
स्वाबीन विचार-शर्क्ति नहीं दी है। मनृप्य को उसने विचार-अविति दी है । 
ज को भगवान ने जितनी वृद्धि और चेतना दी हैं, तदनुसार ही वह आचरण 
करेगा--चाहे वह अच्छा हो या बुरा। किन्तु, मतुप्य को भगवान्‌ ने अपरि- 
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मिंत विचार-णक्ति दी हे । इस विचार-बक्ति में ही आत्मनाव की जक्ति भी 
निहित हैं। मनृष्य अपने आत्मगान को अनन्तगुग-सम्पन्न दा सकता है। 
अपने को अपने घरीर तक ही सीमित मानता आत्मजान की सर्वाविक सकुचित 
अवस्था है। सारे समार को, सा सृष्टि को अपना ही विस्तार मानना आत्म- 
जान की पूर्ण विजसितन अवस्था हें । आात्मन्नाव जितना ही विए्रसित होगा, 
हृव्य में उत्तना ही प्रेम का विकास होगा और जीवन उतना ही प्रेममय होगा ) 
इस प्रेम की गक्ति से ही हृदय-परिवर्तव सम्भव होता है। हमारा जीवन 
जितना ही प्रेमनय होगा, आत्मज्ञान का विकास भी उतना ही सहज होगा । 
इसीलिए प्रेम को जीवन का मूल्तत्त्व कहा जाता है। बात्मनान बीर प्रेम-भाव 
का व्किस ही भूदान-यज्ञ का मूल तत्त्व हे 
“क्या बहिसा के मार्ग से भूमि-समस्या का समाधान सम्भव है?” 
विनोवाजी ने इस प्रश्न का उत्तर देते हुए कहा ह “यदि यह सत्य हो कि 
प्रत्येक्ष व्यक्ति के हृदय में ईव्वर विराजमान हे और हमारी ब्वास-प्रब्वास क्रिया 
का नियमत वही करता है, और सारी प्रेरणा वही देता है, तो मेरा विष्वास है 
कि सवा हृदव-परिवर्तेत कर सकता निव्चय ही सम्भव होगा। यदि कालात्मा 
तेंपार हो और वह परिवर्तन करना चाहे, तो परिवर्तन अवश्य होगा ! मनुप्य 
चाहे अववा न चाहे, जब वह प्रवाह में पड जाता है, तव उसकी तैरने की शक्ति 
किसी काम नहीं आाती--उस समय प्रवाह की शक्ति ही कार्यकारी होती है। 
उसी प्रकार मनुप्य के हृदय में परिवर्तत ठाने के छिए काछ-अवाह सहाबक के 
रूप्र में कार्यगील होता है। आज तो सवकी भूमि उत्तप्त है। इस उत्तप्त भूमि 
दो बंद प्रेमनजल से सीचने का काम यदि भगवान्‌ मेरे द्वारा करा लेना चाहते 
तो में आनन्द के साथ वह काम करूँगा।” इस प्रसंग में वे और भी कहते 
“लोग पूछते हे कि प्रेम के रास्ते, अहिसा के रास्ते सफठ्ता मिल सकेगी 
क्या ? जिनका सारा जीवन परिवार और परिजनों के स्नेह और प्रीति के बीच 
वीतता हैं, वे प्रेम को गक्ति में कंसे सन्देहठ करने रूगते हैँ, इसी पर मुझे आश्चर्य 
होता है। हमारा जीवन ही तो प्रेममय है। जिस प्रकार सत्य जीवन का मूछ- 
तत्त्व हे, उसी प्रकार प्रेम भी जीवन का मूलतत्त्व हे। असली वात यही है कि 
दुर्जंव कोई नहीं हे। जिन्हे हम दुर्जन कहते हूँ, वे दुर्जतता के प्रवाह में तोब 
यति से प्रवाहित होते रहते हैँ और इसीलिए उनमे भी परिवर्तेत छाया जा सकता 
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है। सद्गुण आत्मा में रहता है--इसीलिए वह परिवर्तनशील हे। सत्य एव 
प्रकाश भावरूपी हैं ओर असत्य एवं अन्धकार अभावरूपी। प्रकाण के समक्ष 
अन्धकार नही टिक सकता।” 

भूदान-यज्ञ में अब तक चालीस छाख एकड से अधिक भूमि मिल सकी है। 
समस्या की तुलना में कम होने पर भी भूमिवालों ने इतने थोड़े समय में 
नि स्वार्थ भाव से इतने अधिक परिमाण से भूमि प्रेम-सहित भूदान-यज्ञ मे दी 
है, यह एक अग्नत्याशित वात है। ससार में या इस देश मे भूमिदान कोई नयी 
चीज नही है, प्राचीनकाल से लोग भूमिदान करते आ रहे है । किन्तु, इतने 
दिनो तक लोगो ने जो भूमिदान किया हे, वह इस मनोभाव से कि भूमि उनकी 
है अर्थात्‌ भूमि के मालिक वे ही हैं । और, वह भूमिदान किया गया हे मन्दिर, 
मस्जिद या किसी दातव्य प्रतिष्ठान को। भूमि भगवान्‌ की है। भूमि सवकी 
है। भूमि व्यक्तिगत सम्पत्ति है---इस विचार को त्याग कर भूमिहीनो के लिए 
भूमिदान करना कतेंव्य है। दरिद्र भूमिहीनों को उनका अधिकार छोटाना 
कततव्य है इस आवेदन पर भूमिहीनो के लिए भूमिदान का ससार में यह 
पहला उदाहरण है। इतने थोडे समय में ऐसे ऋतिकारी दान में इतनी भूमि 
एकत्र होने से अहिसा के मार्ग से सफलता-प्राप्ति का इशारा मिलता है। अहिसा 
की क्रिया, प्रेम की क्रिया छोक-चक्ष्‌ के अन्तराल में रहती है और अपूर्व सफलता 
के साथ जब वह प्रकाद् में आती हे, तब ससार चमत्कृत हो उठता है। उड़ीसा 
में सम्पूर्ण ग्राम-दान का जो अपूर्व दृश्य देखने मे आया है और उसके द्वारा भूमि- 
ऋति का द्वार जिस प्रकार खुला है, उससे अहिसात्मक पद्धति की महती सम्भाव- 
नाएँ प्रकट होती है। आज भी जो भूदान-यज्ञ चल रहा है, वह अप्रत्यागित होने 
पर भी मनष्य के गणित की ही क्रिया है। अभी तक भगवान्‌ के गणित की 
क्रिया सामने नहीं आयी है। वे अदृश्य क्रिया कर रहे है। उनकी क्रिया जब 
अकाण मे आयगी, तब भूदान-यज्ञ की अपूर्व सफलता से ससार चौक पडेगा। 
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भपमि-समस्या के समाधान तथा आर्थिक समता-स्थापना के लिए हिसा 
का आश्रय ग्रहण करने की वात जो लोग सोचते है, उनके मन में यह वात है कि 
मनष्य आज जैसा है, सदा वैसा ही रहेगा। किन्तु, इससे पूर्व जो विचार किया 
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गया है, उससे यह स्पप्ट हो गया है कि इस कथन का कोई आधार नही है। 
मनुप्य विचारणील प्राणी है। सदृविचार समझाने से वह समझेगा और आज 
नहीं, तो कल वह तदनुसार आचरण करेगा। मनुष्य पश्ु नही है। अतएव 
हिंसा का आश्रय लेने की कोई आवश्ण्कता नही हे। किन्तु, तव भी यदि हिंसा 
का पथ ग्रहण किया जाय, तब क्या उससे समस्या का समाधान सम्भव होगा ? 
यदि यह भी मान लिया जाय कि हिसात्मक मार्ग से धनिको से जमीन छीनकर 
गरीवो को दी जा सकती हे, तव भी उससे केवल भूमि या लक्ष्मी मिलेगी, प्रेम 
नहीं मिल सकेगा-हृदय-परिवर्तन नही हो सकेगा । विचार-क्राति नहीं आयगी । 
हृवण्-परिवर्तत या विचार-क्राति के विना जहाँ भूमि बनी छोगो के हाथ से 
छीनी जायगी, वहाँ प्रति-विप्लव या हिसात्मक प्रतिक्रिया की सम्भावना णेप 
रह जायगी । इसके अतिरिक्त हिंसा के द्वारा किसी समस्या का समाधान 
करने से एक समस्या के स्थान पर अन्य अनेक समस्याएँ पैदा हो जाती है । उससे 
समस्या का वास्तविक समावान नहीं होता, वल्कि समस्या और भी जटिल 
बन जाती हे। हिसा की निप्फलता की वात समझाते हुए विनोवाजी कहते है 
परशुराम पृथ्वी से क्षत्रियो को निर्मूल कर देने के लिए चले, किन्तु उस चेष्टा 
में वे स्वय क्षत्रिय वन गये। इससे हिसा की निष्फलता का सकेत मिलता हे। 
और भी एक दृष्टि से परभुराम के उपास्यान मे हिसा की विफलता का सकेत 
मिलता है। परशुराम ने इक्कीस वार पृथ्वी को क्षत्रियों से हीन किया था। 
एक वार सभी क्षत्रियों की हत्या कर देने के बाद दूसरी वार हत्या करने की 
आवश्यकता क्यो पड़ेगी ? इसका अर्थ यह है कि एक वार भी पृथ्वी क्षत्रियो 
से हीन नहीं हुई या नही हो सकती हे । इससे हिसा की निष्फलता प्रकट 
होती है। हिंसा के मार्ग से समस्या का समावान सफल हो अथवा नही, आज 
की स्थिति में इस देश में भूमि-स्वामियों के हाथ से छीनकर भूमिहीनो को 
स्थायी रूप से भूमि प्राप्त करा सकना सम्भव है क्या ? तेलंगाना में जमीन्दारो- 
मालगुजारो के हाथ से जमीन वलपूर्वक छीनकर गरीव किसानो को दी गयी थी, 
किन्तु वही जमीन पुन उनके हाथ से छीनकर भू-स्वामियों को दे दी गयी है 
और इस प्रकार उन्हे काफी क्षति पहुँची । जब तक सुदृढ सरकार का अस्तित्व 
रहेगा, तव तक हिंसा के मार्ग से जमीन छीनकर स्थायी भाव से रख 
सकना सम्भव नहीं होगा | इसीलिए विनोवाजी ने कम्युनिस्टो के लिए 
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कहा है; वे लोग यदि अपने मार्य से गरीबों को भूमि दिलाना चाहते 
हैं, वो वे छोटी-छाटी हत्या, हिंसा, अग्निकाण्ड आदि को छोडकर पूर्ण रूप से 
युद्ध ( 700 फ़छ्ः ) के लिए प्रवत्नगील हो। इस यद्ध मे यदि देश कम्य- 
निस्‍्टो के अवीन हो जायगा, तो उनका उद्देश्य सिद्ध हो जायगा। अन्यथा, 
जगह-जगह हत्या, अग्तिकाण्ड आदि के द्वारा सामयिक रूप से कुछ कार्य मिद्ध 
होने पर भी निकट भविष्य में ही अपेक्षाकृत अधिक वर्बादी के साय उनके 
से जमीन चली जायगी, इसमे सन्देह नहीं है। समय, अवस्था, इतिहास और 
सुदृढ सस्क्ृति किसी देश में विप्लव या काति की रूपरेखा को नियमित और 
नियत्रित करती है। रूस में तत्कालीन अवस्था में जिस प्रकार जिस ग से 
विप्लव का सघटन हुआ, वैसा ही भारत में भी होगा--ऐसी वात नहीं हे। 
काल, अवस्था, इतिहास और सस्क्ृृति यहाँ विपरीत दिशा में सकेत करती हे। 
भारत की काति भारतीय ढय पर सगठित होगी। विनोवा इस विपय में कहते 
है “विप्लव ( क्राति ) का अर्थ समाजवादियों से अविक मैं समझता है । क्ाति 
की प्रकृति देश और काल के अनुसार परिवर्तित हीती है। मावसे ने जेसा लिखा 
है, वैसे ही सभी देशों में और सब समय क्राति होना सम्भव नहीं हे । भारत 
की क्राति भारत के अपने मार्ग से होगी । भारतीय सस्क्ृति का अध्ययन कर मैं 
स सिद्धात पर पहुँचा हूँ कि अन्यान्य देश अनेक मामछो में भारत से शिक्षा ग्रहण 
कर सकते है। में जिस क्राति के लिए सचेष्ट हूँ, वह भारतीय सस्क्षृत्ति के अनु 
कूल है। यह किसी साचे में ढली हुई उम्रपत्थी क्राति नही है। इस चिस्तन- 
धारा को अच्छी तरह ग्रहण कर हमारे कार्यकर्ता भूदान-यत्च के काम में अपने 
को छगाये--में यही चाहता हूँ।” समाज के एक व्यवित के लिए अन्य किसी 
व्यक्ति को समाप्त कर दिया जाय, यह कदापि उचित नहीं है--भारतीय 
ससस्‍्कृति यही कहती है। इसी सस्कृति के आधार पर भारत में ऋ्रति आयेगी। 
सावारण तोर पर ऐसा समझा जाता हे कि मावर्स के डायलेक्टिकल 
भेटेरियलिज्म' के सिद्धान्त को स्वीकार कर साम्यवाद के सिद्धान्त और काति 
की सृष्टि करते के लिए हिंसा का आश्रय अनिवार्य रूप से ग्रहण करना पडता 
है। किन्त विनोवाजी ऐसा नहीं मानते। इस सम्बन्ध में उन्हीने जा कुछ कहा 
है, उससे अनेक लोगो की आँखे सुर जायेगी, इसमे सन्देह नहीं। उन्होंने कहा 
है. “डायलेक्टिकल मेटेरियलिज्म ( )2८0८ववं 0/802778॥97 ) को में 
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“वैत्रकिक वस्तुवाद' नाम देता हूँ। धौतिकवादी' नाम उपयुक्त नही है। भौतिक- 
वादी उसे कहते है, जो केवल ख़ाने-नीने और आमोद-प्रमोद करने को ही जीवन 
का सार समझ्नता है । वितकवाद ( ॥09/6८0८5 ) केवल एक विचार-पद्गति 
है। उससे क्राति के सिद्धान्त का उद्भव हो सकता है--उपक्रात्ति का सिद्धान्त 
भी उत्पन्न हो सकता है। सट्टे नीवू के पेड मे यदि मीठे फल की कलम छूगा दी 
जाय, तो उससे खट्गा-मीठा फठ उत्पन्न होगा। थिसिस, ऐण्टिथिसिस और 
सिन्यिसिस ( 7४685, /ध0776९85, 59777085 )--ये ऐसी ही 
क्रियाएँ है। इस सिद्धान्त से क्राति के पक्ष में कँसे उत्साह मिलेगा और बनी 
छोगो की क्यो हत्या की जाय 3, यह में समझ नही पाता । 

“प्रत्येक वस्तु में गुण और दोप, दोनो ही विद्यमान है | दोपपूर्ण वस्तु पर 
गुणवाली वस्तु का आक्रमण होने से एक तीस वस्तु उत्पन्न होती हे, जिसमें 
उन दोनो के दोप दूर हो जाते है और नो के ही _ण उसमें आ जाते है । आज 
समाज में यह विचार चालू है कि हर व्यक्ति को उसकी योग्यता के अनुसार पैसे 
मिलने चाहिए। इसमें एक गुण यह है कि इससे काम करने से उत्माह मिलता 
है। किन्तु, इसमें एक वुराई भी है और वह यह कि इससे दुर्वछो का सर्वनाण हो 
जायगा। इसीलिए इस विचार के विरोध में समता का विचार सडा किया 
जाता है। किन्तु, इसमें भी एक यह दोप है कि जालसी छोगो को वढावा मिलता 
है । सब वन एक व्यक्ति के हाथ में जमा करने की जी क्रिया चल रही ह, 
उसकी प्रतिक्रियास्वरूप आत्यन्तिक समता की वात उठी हे । किन्तु, इसमे 
भी दोष है। इसीलिए इसका फरू यह होगा कि एक तीसरे विचार का उदय 
होगा, जिसमे इन दोनो के ही ग्राह्म अग तो रहेंगे, त्याज्य भश नहीं । इसके 
बाद यदि इस नये विचार में भी दोप रह जायगा, तो उसके विरोध में एक 
अन्य विचार-बारा खठी हो जायगी। तव फिर यही प्रक्रिया शुरू होगी। इस 
प्रकार वितकंवाद एक विचार-प्रणाली मात्र है। इससे किसी विशिष्ट आचार- 
प्रगाली का उद्भव होगा, ऐसी वात नहीं हे--बद्यपि मार्क्स ने ऐसा कहा 
हैं। उनके विचार म साम्यवाद का सिद्धान्त वितर्कवांद की विचार-प्रणाली से 
ही उद्भूत हुआ है और इस विचार-णणाली से केवछ साम्यवाद ही उत्पन्न हो 
सकता है, और कुछ नही । किन्तु, एक विचार-प्रणाल्ी से एक विशिष्ट सिद्धान्त 
का जन्म अनिवार्य है, यह वात में नही मानता ।” 
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अपहरण ( /5970[0/४८07 ) के द्वारा रूस आदि देशो में ऋति 
आयी है। किस्तु, भारत की काति अपरिग्रह ('प00-90898८5४00 ) को 
दीक्षा ग्रहण करने से आयगी। इस सम्बन्ध में बोलते हुए विनोवाजी ने जिस 
गस्भीर तत्त्व की व्याख्या की है, वह यह है * “में जिस विचार-धारा को 
चलाना चाहता हूँ, उसके विरोब में आज समाज में जो विचार प्रचलित है, 
उसको अपहरण कहते हैं। जो छोग अपहरण' के विचार मे विश्वास करते है, 
उनकी यह धारणा है कि व्यक्ति का अस्तित्व समाज के लिए है और समाज के 
स्वार्थ के लिए व्यक्ति की सम्पत्ति का अपहरण करना दोष नही है, बल्कि 
व्यक्ति की सम्पत्ति का अपहरण करने में जो वाधा देना चाहते है, उनकी चिन्तन- 
धारा भ्रान्त है। आज इस विचार की ओर ससार के कई देश आदकृष्ट है। 
इसके विरोध में मैने 'अपरिग्रह' का विचार खडा किया हे। साधारण तौर पर 
ऐसा समझा जाता है कि अपरिग्रह गावी, विनोवा आदि जैसे सन्यासियों के लिए 
है और जनसाधारण के लिए अपरिग्रह नही है, लोभ है। सन्यास को श्रेष्ठ 
आदर्श-स्वरूप माना जाता है। किन्तु गराहेस्थ्य-जीवन से भी अपरियग्रह का 
आचरण किया जाता है। धर्म-विचार को इस प्रकार खण्डित करने से उसका 
फल भी केवल सकुचित परिमाण में मिलता है। इसका फल यही निकलता है 
कि मिलॉभी लछोभी के विरुद्ध खठा होने पर स्वयं छोभी बन जाता है। परशुराम 
क्षत्रियत्व दूर करने जाकर स्वय क्षत्रिय वन गयें--यह दृष्टात तो हम छोगो 
के पास ही है। जिसका विरोध करता है, उसके शास्त्र को यदि हम मानेंगे, 
तो उसके स्थूल रूप को तो नष्ट करने मे सक्षम होगे, परन्तु उसके सूक्ष्म रूप को 
हम अमर वनाकर रख देगे । आज दुनिया में छोभ और परिग्रह का राज्य चल 
रहा है। परिग्रह के आसपास ऐसे कानून खडे किये गये हूँ, जिनसे परिग्रह 
अन्याय है, ऐसा अनुभव नही होता। चोरी को हम अपराध मानते है, किन्तु 
जो व्यवित सम्रह करके चोरी की प्रवृत्ति की सृष्टि करता है, उसके काम को 
हम चोरी नहीं मानते । उपनियद्‌ के एक उपाख्यान में राजा कहता है कि 
मरे राज्य में कोई चोर नही है--कपण भी नही है ।' कृपण ही चोर की सृप्टि 
करता है। चोर को हम जेल भेज देते हैं और चोर के जन्मदाता को मुक्त 
रखते है और वह प्रतिष्ठा प्राप्त कर गद्दी पर भासीन रहता है । यह कैसा विचार ? 


द्वार शब्द पर बापत्ति श्श्६ 


गीता में भी ऐसे व्यक्ति को चोर कहा गया है, किन्तु आज तो हमने गीता को 
सन्यासियों का ग्रन्थ मानकर त्याग व्यिा है ।” 


भूसि का प्रइत अभी तक क्‍यों नहीं उठा ? 


जमीन का मालिक कह सकता है कि दूसरे छोंग अपने सचित अर्थ--- 
व्यवसाय-्वाणिज्य, उद्योग-बधे, घबन-घर, वेंक आदि--मे छग्रे रहकर छामर 
उठा रहे है। उसी प्रकार में अपने सचित अर्थ, सृमि में छगा हें । इसमे 
मैंते क्या दोष किया ? सभी भूमि-स्व्रामियों ने अन्यायपूर्ण ढग से ही भूमि अजित 
। हैं, ऐसा नहीं हे। यह प्रग्न सी यहाँ नहीं आता। न्यायपूर्वक हो या 
अन्यायपूर्चक, जो भूमि उसके हाथ में आयी है, वह भूमि उसकी नहीं है--वह 
भगवान्‌ की हैं। उस भूमि पर सवका समान अधिकार है। किन्तु, कई युग 
बीत गये, इतने दिचो तक यह प्रब्न उठा क्यों नही ? ऐसा होने पर तो वे इस 
तरह भूमिन्मग्रह नही करते। जब तक छोंक-सश्या कम थी और भूमि अधिक 
थी, तब तक यह प्रब्न उठाने की आवध्यकता नहीं समझी गयी और यह प्रध्त 
5! आज छोगो की सस्या अधिक है और जमीन रूम है। गरीबी से 
सारा समाज आक्रात हो गया हे। इसीकिए यह प्रश्न उठ रहा है। स्थिति के 
कारण यह वुनियादी सत्यवोव समाज में जाग्रत हआ है। अमेरिका में यह 
प्रग्न नही उठा। आस्ट्रेलिया में भी यह प्रब्न नहीं उठा। वह इसीलिए कि 
इसकी आवश्यकता वहाँ नही है। इग्ठैण्ठ में भी अभी यह प्रश्न नहीं उठा हे, 
किस्तु इसका कारण दूसरा है। वहाँ भूमि के अभाव के कारण उत्पन्न गरीबी 
को अन्य उपायो से दूर करने का सुयोग आया था। किन्तु, भारत में आज इस 
सत्य को स्वीकार करने और उसे कार्य-हूप में परिणत करने के अतिरिक्त दूसरा 
उयाय नहीं है। इसीलिए आज यह प्रग्न वहुत आवश्यक है। 


दाना शब्द पर आपत्ति 


गरीबो के प्रति दया-भाव रखना, उनका उपकार करना पुण्य कर्म माना 
जाता हे। सावारणत छोग पुष्य कर्म से क्या समझते हैँ ? जो काम मनुष्य के 
व्यक्तिगत बौर मामाजिक कर्तव्यों मे स्थान नहीं रखता और जिसे मनुप्य दया- 
परवण होकर दूसरे के उपकार के लिए करता हे--ऐसा कोई काम करने से 


१२० भूदान : क्‍या भर क्यो ? 


पुष्य अजित होता है, ऐसा माना जाता हे। इसमे यह मनोभाव निहित है 
कि गरीबी और दु ख कप्ट के लिए घनी छोग बिलकुल उत्तरदायी नही है और 
गरीबी समाप्त करने की उन पर कोई जिम्मेदारी नही हे। इसका अर्थ यह 
हुआ कि बनियो से कुछ पाने का गरीबों को अधिकार नहीं हे। किन्तु, वस्तुत 
अमीरी जीर गरीबी, दोनो का ही जन्म गोपण से हुआ हे । कोई व्यक्ति दूसरे 
की स्वाभाविक आजीविका का अधिकार छीन छेता है, इसीसे वह धनी हो 
जाता है और दूसरा भरीव। इसलिए गरीबो के अधिकारपूर्ण दादे से घनिको 
से जमीन लेती होगी। बनी से दान देने के छिए कहना और गरीब को उसे 
ग्रहण कराता घनी छोगो की कृपा ग्रहण करने के अतिरिक्त और कुछ नही है। 
इससे गरीबी को वमप्रतिप्ठा ही होती है। यह तो भिक्षा के आवार पर बनी 
वर्तमान समाज की रीति हे। इसीलिए महाभारत का दरिद्वान्‌ भर कौन्तेय', 
ईसाई मतवालों की चैरिटी' ( (४070 ) अथवा मुसलमानों का जकात' 
गरीब अनावग्रस्त छोगी के लिए आभा का कोई सदेग नही देता, क्ष्योकि भिक्षा 
से प्राप्त होवेंवाछा यह अब ऊपर से आता है। समाज के निम्न स्तर में जो 
दुदे बग्रस्त है, उनका हाथ फैलाना किसी दिन समाप्त नहीं होता हे। इसके 
पीछे उत्पीडन-बत्र चुपचाप काम कर जाता हैं। इसीलिए 'भूदान-यज्ञ' में दान 
बव्द के प्रयोग पर आपत्ति की जा सकती हे। भूदान-यज्ञ तो भूमिहीन गरीबों 
के अधिकार के दावे पर भूमि देने का आद्वान हैं। तव यहाँ दाना शब्द का 
प्रयोग क्यो किया गया है ? यज्ञ, दान और तप--पे तीन भव्द भारत के सास्क्ष- 
तिक क्षेत्र मे महान्‌ स्थान रखते है । इनके प्रयोग से भारतीयों को वडे काम करने 
में जितनी प्रेरणा मिलती है, उतनी प्रेरणा अन्य किसी गब्द के प्रयोग से नहीं 
मिलती । इसीलिए विभिन्न कालो में इन शब्दो के अर्थ का विस्तार हुआ है। 
गीता में यत्र' बब्द का परोपकार' या नि स्वार्थ सेवा' के अर्थ में प्रयोग हुआ है 
और इस प्रकार इसके अर्य का विस्तार हुआ है। इसे भब्द-काति' कहा जाता 
है। महात्मा याघी ने भी वर्ण-व्यवस्था, ट्रस्टीजिप आदि घत्दी का अभिनव 
अर्थों में प्रयोग करके इन गब्दों के भावार्थ में काति लादी है। इसी प्रकार 
शास्त्रज विनोवाजी ने दान गब्द का परित्याग न करके उसका भूदान-यज्ञ' मे 
क्रातिकारी अर्थ मे प्रयोग किया है। गकराचार्य ने कहा हैं . “दान सविभाग ”। 


बढ 


दान का अर्थ है सम्बक्‌ वितरण या संगत वितरण । इसी अर्थ में 
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भुदान-अर््ञ में दाना बब्द का प्रयोग हुआ है। दान का अर्थ यही हे कि अपने 
पान जो कुछ हैं, उसका उचित विभाजन किया जाय। इस प्रकार जो दाता 
डान देते है, उनका हृदय-परिवर्तन हो जाता हे। दाना का जो प्रचचित अर्थ 
न्मृर्ति' में छिखा है, वह है “स्वस्वत्वव्वनपूर्वकपरसनत्त्वेयत्पत्यनुकूलत्यान 
दानम्‌” अवात्‌ अपना स्वत्व नप्ट करके दूसरे के स्वत्व की सृप्टि के लिए देने को 
दान कहते हैं। दाना के इस प्रचद्ति अर्थ में इसका व्यवहार नही हुआ है। 
विनीवाजी कहते हूँ कि दान का जो प्रचलिन अर्थ है, वह दान के वास्तविक अर्थ 
का विकृृत बर्यमात्र है। दान फा वास्तविक्र अर्य हे समविभाग। वे कहते हूँ 
में भिज्ञा-वरूप गन नही चाहता । दान घब्द का वर्च लोगो ने विकृत कर दिया 
है, जिस प्रकार धर्म, विज्ञान, त्याग, नीति इत्यादि बब्दो के वर्च विकृत किये 
गये हे ।” इस भर्य में गरीवों के अविकरार के आवार पर बती लोगो से भूमि 
माँगने का भाव है। भूमि भगवान्‌ का ठान है और उत्पादन का मौलिक सावन 
हैं, इस वात की छोड देने पर भी एफ अन्य दृष्टि से भूदान-यत्र में दान गब्द 
का उक्त बर्य बत्यन्त उपयोगी सावित हुआ हे। मनुप्य सामाजिक प्राणी हे । 
किसी मनुप्य ने जो कुछ पाया है, था जो कुछ पाने में वह समर्थ हुआ है, उसमे 
सारे समाज का प्रत्यक्ष पा अप्रत्यक्ष रूप से सहयोग हे । इसलिए मनुप्य समाज 
का ऋणी हैं और समाज प्रत्येक मनृप्य से उसका हिल्‍्सा पाने का अविकारी ह। 
अतएव इस दृष्टि से दान गव्द का यह अरब सहज ही उपलब्ध होता है। इसलिए 
लिदान-धर्ता के हारा बनी छोगो के पास विनोवा की भिक्षा का सदेश-मात्र 
पहुंचाया जा रहा है, ऐसा समझनेवाले अ्रान्ति मे हैं । 
भूदान-यत्र का दान' गब्द अपने प्रचलित आर्य में प्रशुक्‍तत तन होकर एफ 
और भिन्न बर्थ में प्रयुक्त हुआ है, ऐसा विनोवाजी ने समझाया है। इस सम्बन्ध 
उन्होंने कहा ह “भूदान-बञ्र का दान बव्द किसी-किसी व्यक्ति को खटकता 
7 | कुछ वन्बुओं नें एक नवीन विवाह-विधि की रचना की है। जब वे इस 
विधि की रचना करने बैठे, तव कन्यादान' चघव्द उन्हे खटका। गाय-भंस की 
तन्‍ह कन्या का दान कसे किया जाय ? मूल विवाह-विधि में कत्यादाना 
हे ही नही । वहाँ नम्प्रदाना बर्थवोधक गव्द है। उसका अर्थमात्र दिया 
गया! हैं। इसको ढान किया गया, उसका दान किया गया--ऐसा अर्प नहीं 
जिन वस्तु पर आज मेरा स्वामित्व है, उस पर आज से तुम्हारा स्वामित्व 
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हआ--एसा भाव उसमे नहीं है। 'दिया गया' केवल इतना कहने से कोई 
गणित्व प्रकट नही होता । इसलिए इस नयी विवाह-विधि में 'कन्या-सम्प्रदाव 
गव्द का व्यवहार किया गया हे। जहाँ सम्प्रदान' है, वहाँ 'अपादान' आ हो 
जाता है। 

“भूदान-यज्ञ में इसी प्रकार की कल्पना है। जमीन के मालिक उसके 
स्वामी नही है। वे कन्या के पिता की ही भाँति प्रतिपालक-मात्र है। सुपान 
देखकर उन्हे यह जमीन सम्प्रदान करनी होगी। ऐसे सुपात्रो की खोज भी 
करनी होगी। इस मामले में स्वामित्व की कल्पना कही नहीं हे!” 


भृदान-यज्ञ' में 'यज्ञ शब्द का अर्थ और उद्देश्य 


पुस्तक के प्राररभ में यज्ञ' शब्द का व्यृत्पत्ति से उत्पन्न अर्थ दिया गया 
है। वह अर्य है 'यजति पूजयति इत्यर्थ ” अर्थात्‌ पूजा। किस्तु गीता में 'यज्ञ' 
जब्द का अर्थ-विकास हुआ है। विनोवाजी ने अपने गोता-प्वचन' में यज्ञ 
जब्द के अर्थ की बडी सुन्दर व्यास्या की है। वह व्यास्या सक्षेप में इस प्रकार 
है. हम तीन सस्थाओ को साथ लेकर जन्म ग्रहण करते है। ( १) यह विशाल 
ब्रह्माण्ड या अपार सृष्टि, जिसका हम एक अग है । ( २ ) जिस समाज में हमने 
जत्म लिया है, वह समाज। वह समाज माता-पिता, भाई-बहन, पटोसी 
आदि से गठित है। ( हे ) देह, मन और वुद्धि का सगठन । अपनी देनिक जीवन- 
यात्रा में हम अपने आसपास की सृष्टि का व्यवहार करते है। इसके फलस्वरूप 
सृष्टि की जो क्षति होती है, उसकी पूर्ति करना यज्ञ का पहला अर्थ या उद्देग्य है--- 
जैसे, हजारो ग्पों तक खेती करने के फलस्वरूप भूमि की जो उवेरा-शक्ति घटती 
है, उसकी पूर्ति करना। यज्ञ का दूसरा अर्थ है--सृष्टि का प्रयोग करने 
के फलस्वरूप जो गदगी जमा हो जाती है, उसका शुद्धीकरण---यया, कुएँ के 
व्यवहार के कारण आसपास जो गदगी जम जाती है, उसको साफ करना। 
तीसरा अर्य है---कोई प्रत्यक्ष कार्य करना, जैसे कपास का उत्पादन कर, सूत 
कातकर, वस्त्र वुनना और वस्त्रोत्पादन की वृद्धि करना या नया वस्त्र तैयार 
करना। समाज में माता-पिता, पडोसी, गुर, मित्र आदि की सेवा के कारण 
हम पृष्ट होते है। उनकी सेवा करने तथा समाज के उस ऋण को अदा करने 
की प्रक्रिया को दान कहा जाता हैं। मन, बुद्धि या इच्द्रिययुक्त शरीर 


त्तप श्र३े 


की जो क्षति प्रतिदिन होती रहती है और उसके फलस्वरूप जो विकार या दोप 
उत्पन्न होता है, उसकी जुद्धि करने को तप कहा जाता है। किन्तु, दान, 
बने ओर तप को इस प्रकार जल्ग-अरूग करके देखने की आवध्यकता नही हैं; 
क्योकि वास्तव में इनके वीच कोई पार्थक्य नहीं है। ये सभी मिलकर एक 
दिव्य मस्था के रूप में परिणत हो गये है। समाज और शरीर सृष्टि में ही 
समाविप्ट हैं। इसलिए यज्ञ का व्यापकतर अर्थ यह हे कि समाज के सम्बन्ध में 
जो दान-अक्रिया होती है, वह भी बन्न है, और घरीर के सम्बन्ध में जो तप-क्रिया 
की जाती है, वह भी यज है । 

विवोवाजी ने भूमि-दान के आधार पर जिस क्रातिकारी आदोलन का 
प्रवर्तन किया है, उसके द्वारा यज्ञ के इन तीनों उद्देग्यों की पूर्ति होती है । 
इसीलिए इस आदोलन को 'भूदान-यजञ नाम दिया गया हे। इससे क्षयपूर्ति, 
शुद्धीकरण और सगठन, ये तीनो ही उद्देश्य प्रे होते है । 

(१ ) क्षय-पूति--विकट भूमि-व्यवस्था और कुटीर-उद्योगो का 
विनाग होने के कारण गरीबी, वेकारी, अधिक्षा आदि उत्पन्न होने से समाज 
की जी क्षति हुई है, उसकी पूर्ति भूठान-यत्र में भूमि के समतापूर्ण वितरण और 
ग्रामीकरण, कुटीर-उद्योगो की प्रतिप्ठा और वुनियादी शिक्षा आदि की व्यवस्था 
से हो रही है । केवल कुछ लोगो के हाथ में रहने के कारण भूमि का सद्व्यवहार 
न होने तथा भूमि के खराव एवं अव्यवहत स्थिति में पड़े रहने के कारण सृप्टि 
की जो क्षति हुई है, वह भी भूदान-यज्न के द्वारा पूरी की जा रही है। 

( २ ) शुद्धीकरण--भूदान-यज्ञ दाताओ के हृदय में त्याम और प्रेम-भाव 
का आविर्भाव कर उनकी चित्तशुद्धि करता है। गरीब लोग परनिर्भरणीलता 
छोडकर स्वावलम्बी वन रहे है। व्यक्तिगत स्वामित्व की भावना की समाप्ति 
के द्वारा सम्पूर्ण कोकमानस गुद्ध हो रहा है । 

(३ ) संगठन---भूठान-यन्न की चरम परिणति साम्ययोगी समाज 
की स्थापना के रूप मे होगी । वह महानतम सगठन होगा । 

इस प्रकार भूदान-यनर के माध्यम से महान्‌ यज्ञ! का अनुप्ठान हो रहा है। 
तप 

तप के सम्बन्ध में विनोवाजी कहते हे प्राचीन ऋषियों ने और गीता 
ने तीन चीजो की व्यवस्था की है--यन, दान और तप । भूदान-यज्ञ के द्वारा 


व 


१२४, भूदान - क्या ओर क्यो ? 


मैंने यज्ञ ओर दान का आह्वान किया हे। किन्तु, यदि हम तप न करे, तो दाव 
और यज्ञ सिद्ध नही होगा। ये तीनों एक सम्पूर्ण वस्तु है--अविभाज्य हैं। 
कार्यकर्ता तप करेंगे। दान और यज्ञ सर्वसाधारण करेगे। इसीलिए हमे तप 
की चरम साधना करनी होगी ।” 


प्रजासूय-पत्ञ 


समाज में परम्परा के कारण कितने ही प्राचीन महान्‌ बब्द प्रचलित है, 
जिनके प्रति समाज के छोगो की श्रद्धा वनी हुई है। उन शब्दों का परित्याग न 
कर समाज के वर्तमान प्रयोजन के अनुसार उनका नवीन अर्थ ूगाकर और उन्हे 
विकसित रूप प्रदान कर उनमे नवजीवन का सचार करना अहिसात्मक प्रयोग 
की एक उत्ह्ृप्ट प्रक्रिया है। यह क्रिया इतने सुन्दर ढग से होनी चाहिए कि लोगो 
को यह पता ही न चले कि पुराने शब्दों में नवीन अर्थ भरा जा रहा है। भारतीय 
परम्परा मे जो समन्वय स्थापित किया गया हे, वह भी इसी अहिंसात्मक प्रक्रिया 
के द्वारा ही। गीता मे यज्ञ अव्द के अर्थ का भी इसी प्रकार विकास हुआ 
है। महात्मा गावी ने वर्ण-व्यवस्था की पुरानी कल्पना में ही समाज के वर्तमान 
प्रयोजन के अनुसार नवीन अर्थ भरा। ट्रस्टी' बव्द का व्यवहार भी उन्होने इसी 
प्रकार किया है। विनोवाजी भी इस प्रक्रिया के प्रयोग मे सिद्धहस्त है। भूदान- 
यज्ञ बब्द मे इसके दर्शन मिलते है । उसमे दान, यज्ञ, तप आदि परम्पराओ का 
वर्तमान समस्या के साथ सयोग कराया गया है। इसी प्रक्रिया में उन्होने राज- 
सूय यज्ञ! की कल्पता को जनसावारण के सामाजिक, आर्थिक और राजनीतिक 
अधिकारों के प्रगतिमूलक आदर्ण के साथ स्योजित कर “भूदान-यत्र' को 
प्रजासूय-यज्ञ' सज्ञा प्रदान की हे । राजसूय-यज्ञ' का अर्य होता है राजा का 
अभिषेक । इसी प्रकार प्रजासूय-यज्ञ का अर्थ हे प्रजा का अभिषेक, अर्थात्‌ 
आशिक, सामाजिक और राष्ट्रीय क्षेत्रो मे जनसाधारण की सार्वभोमिकता। 


द् 
'मूदान-यज्ञ' को इसछाम-वर्म की भाषा में भू-कुर्वानी' कहा जाता हे । 


मुसलमान जनसाधारण के लिए यह अधिक बोधगम्य और हृदयग्राही है। 
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फरवरी, १९५४ में जब लेखक भूदान-यत्र के सदेग का प्रचार करने के लिए 


दिना समझे दान देने का निषेध १२५ 


माबज्वह जिले में पैदर-बात्रा कर रहा था, तव उसकी समाज में भारी सख्या 
में मुमलमान किसान उपस्थित होते थे। यद्यपि वे छोग आग्रह और मनोयोग 
के साथ भूठान-यत्र की भाववारा को सुनते थे, तथापि ऐसा लगता था कि 
भूदान-यज्ञ' अब्द उनके छिए उतना वोबगम्य जौर हृदयप्राही नही हो पाता 
हैं। इसीलिए छेखक मुसलमान श्रोताओों के समक्ष भूदान-यज्ञ' के विकत्प- 

स्वत्प भू-कुर्वानी! बोलता था और उसका परिणाम अच्छा निकरता था । 
लेखक ने इस सम्बन्ध में विनोवाजी को छिखा। विनोवाजी ने उसके उत्तर 
में छिखा “मुसलमानों को समझाने के लिए यज्ञ के बदले कुर्बानी जब्द का 
इस्तेमाल किया, वह उचित ही है। भूदान से वढकर कुर्वानी बीर क्या हो 
सकती हैं ?” 


घिना समझे दान देने का निर्षेष 


इस आदोलन की सवसे वडी वात है दाता के अन्तर में भावकरान्ति लाने 
का प्रयोजन । इसीलिए विनोवाजी गुरू से ही सवको सतर्क करते आ रहे है 
कि कोई भूदान-यज में निहित उद्देश्य को समझे विना दान न दें। कारण, बिना 
समझे दान देने से भूमि तो प्राप्त होगी, किन्तु समाज में क्रान्ति का अर्थात 
भूदान-यज्ञ का उद्देव्य व्यर्थ हो जायगा। इसीलिए उन्होंने सवको सतर्क 
करते हुए अपील की है हमारे तीन सूत्र है 

(१) हमारी बात सुनने के वाद भी यदि कोई भूमि न दे, तो हमे दु ख 
नहीं होगा, क्योकि हमारा खयाल है कि आज जो लोग नहीं दे रहे है, वे कल 
दें'। विचार-ब्रीज' अकुरित न हो, ऐसा नही हो सकता । 

(२) हमारी वात समझकर यदि कोई भृमि देता है, तो हमे आनन्द 
होता है, क्योंकि उसके फलस्वरूप सम्भावना की सृष्टि होती है । 

(३ ) हमारी वात न समझकर यदि किसी प्रकार का दवाव पडने के 
कारण कोई दान करता है, तो इससे हमें दु ख होगा, क्योकि जैसे भी हो, 
जमीन सग्रह करना हमारा उद्देग्य नही है। हमे सर्वोदिय-मनोवृत्ति की सृप्टि 
करनी होगी ।” 

इतना होने पर भी बहुत-से छोगो ने ठीक से न समझकर केवल दूसरो को 
दान ठेते देसकर दान दिया हे। भविप्य में भी कुछ लछोग इसी प्रकार देंगे । 


१२६ भूदान : क्या और क्‍्यी ? 


इन सब दानो को वास्तविक भूदान-यज्ञ का दान कहा जा सकता है क्या ? ये 
सव दान श्रद्धापूर्ण है, क्योकि दूसरों की देखादेखी देने का अर्थ श्रद्धा है। श्रद्धा 
से कोई काम करना धर्मअ्वेश का एक उत्कृष्ट मागे है। इसलिए ये दान भूदान- 
यज्ञ में ग्राह्म है किन्तु, जिन्होंने दाव दिया है, अथवा देगे, वे जब तक दान का 
उद्देश्य ठीक प्रकार से नही समझेगे, भूदान-यज्ञ सफल नहीं माना जा सकता । 


धनिकों की आन्तरिकता का प्रइन 


ऐसा कहा जाता है कि धनी लोगो ने जो दान दिया है, उसमे कुछ विशेष 
आन्तरिकता अथवा हार्दिकता नही है, उसमे कपट है । ऐसा सोचने का कोई 
कारण नही है। इस सम्बन्ध मे विनोवाजी कहते है. “मनुष्य के हृदय में सत्‌ 
और असत्‌ का इन्द्र अहनिश चलता रहता है । इसका अनुभव अनभतिसम्पन्न 
लोग ही करते है| इससे सत्‌ की रक्षा और असत्‌ का नाझ होता हे । घनी लोगो 
के कार्यों मे कुछ-न-कुछ अन्याय रहता है, इसमे सन्देह नही हे । अन्याय-सार्ग 
का अनुसरण न हो, तो हजारो एकड जमीन का एक व्यक्ति के हाथ में जाना 
क्या कभी सम्भव है ? जो धनी लोग दान देते है, उतके हृदय मे इस प्रकार का 
हन्द्र शुरू होगा--- हमने जो किया है, क्या वह ठीक हे ?*” परमेश्वर उन छोगो 
को सुबुद्धि देगे। वे लोग अन्याय को त्याग देगे। इस प्रकार उनका हृदय- 
परिवर्तत होगा ।* 


धनी लोगों की प्रतिष्ठा-वृद्धि का प्रइत 


कुछ लोग यह आश्षेप करते है कि विनोबाजी अपने को बनी लोगो का 
जाई, पूत्र!' आदि कहकर उनकी प्रतिप्ठा बढा रहे है । यह ठीक नही हो रहा हे। 
उत्तर में विनोबाजी ने कहा है. “तब क्या में घवी लोगो की प्रतिप्ठा घटाऊं ? 
मैं उन्हीके द्वारा उनका कतेव्य कंराकर उनकी प्रतिष्ठा बढा रहा हँ--इसीमें 
बया आप छोगो को आपत्ति है ? तब क्या उनके द्वारा बदमाशी कराकर मैं 
उत्तकी प्रतिप्ठा घटाऊं? वैसे ही तो उन्होनें काफी वदमाशी की है । और 
भी बदमाशी करने के लिए क्या वे मुझसे निर्देश की अपेक्षा करेगे ? इसीलिए 
उससे उनके अपने कर्तव्य पूरे कराने होगे। उनका प्रेम अक्षुण्ण रखकर दान ग्रहण 
करना उचित है। जो दान देते है और जो ग्रहण करते है, वे दोनों ही बराबर 


चासन-अवतार ५१२७ 


मात्रा में भुक्त होते है-यह भाव मन में रखकर काम करने से कल्पवृत्ष के समान 
फल मिलेगा। अन्यथा केवलछ एक मुट्ठी मिट्टी मिलेगी | धमकी देकर काम 
कराने में कोई आनन्द नहीं है। किसी प्रकार का लेन-देन का भाव इसमें नही 
रहना चाहिए । हमारे हृदय से ऐसी अद्धा रहती चाहिए कि यदि मुझमे त्याग 
करने की गक्ति है, तव दूसरे छोगो में वह गक्ति क्यों न होगी ? जिस परमेब्वर 
ने मज्ञे मॉयने की प्रेरणा दी हे, वही दूसरो को देने की भी प्रेरणा क्यों नहीं 
देगा ?” 


वबामच-अवतार 


तैलगाना के भ्रमण-काल में तेलगाना-अतर्गत वारगरू नामक स्थान में 
भूदान-ये की भूमिका और उद्देश्य की व्याख्या करते हुए विनोवाजी ने कहा 
था कि भूदान-यत् मे दान प्राप्त करने के लिए उन्होंने वामन-अवतार' का रूप 
वारण किया हैं। वे कहते हें “में ब्राह्मण या ही, अब मेंने वामन-अवतार' 
का ल्‍ूप ग्रहण किया हे और भूमि-दान मॉँगना झुरू कर दिया हे।” बाद में 
उन्होंने एक वार इसी वामन-अवतार' का उल्लेख कर भूदान-यन् के सम्बन्ध में 
अपनी त्रि-पदीय व्यास्या करते हुए कहा था “भृदान के बाद सम्पत्तिदान' 
वामन का दूसरा चरण होंगा। इसके वाद तीसरा चरण उठेगा, यह निश्चित 
है। उस पुण्य-काल के लिए लोगो को तैयार होना होगा, क्योकि उस पुण्य- 
युग में उन्हें मानवता का विनम्र सेवक वनना होगा ।” इससे लोगो के मन में 
यह प्रश्न उठता है कि क्या वे अवतारवाद में विश्वास करते है और अपने को 
एक अवतार मानते हैं ? विनोवाजी ने अपने एक पत्र में इस सम्बन्ध में प्रकाश 
डालकर यह आशका दूर कर दी हे। “किसी जीववारी मनुप्य के सम्बन्ध में 
अवतार की कल्पना मे कदापि नहीं करता। विभूतिसम्पन्न, देहमुक्त ज्ञान- 
देव-सदुग पुरुष को भी, जिनके प्रति मेरी परम श्रद्धा हे, में जवतार नहीं 
मानता । उन्हे मैं श्रेग्ठ सत्पुरुष मानता हैँ । राम और कृष्ण अवतार थे, 
क्योकि श्रीमद्भागवत, ठुलसी-रामायण आदि ग्रन्थों में राम और कण को 
मानवता पर ईश्वरत्व का आरोप किया गया है । इससे हिन्दू-नर्मावरूम्वियों 
को उपासना का एक आधार मिल गया है। इसीलिए में उन्हें अवतार मानता 
हूँ। ओर कोई अवतार में नहीं मानता। वामन-अवतार' व्यक्तिगत भाषा 
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नही है, वह भूदान-यज्ञ का वर्णन-मात्र है। भूदान-यज्ञ का रूप 'वामन' 
तरह छुद्र है। किन्तु, वामन' ने जैसा विराट्‌ रूप धारण किया था, वैसी ही 
अहिसक क्राति भूदान-यज्ञ के द्वारा सम्भव हो सकती हे । 'वामन' भिक्षा माँग 
रहे थे, ऐसा खयाल किया गया था, किन्तु वास्तव में वे वलि को दीक्षा ही दे 
रहे थे। यह सम्पूर्ण रूपक समझ लेना होगा । इस प्रकार के अवतारो का 
उल्लेख न करूँ, ऐसा तो नही हो सकता, क्योकि हमारा समाज और मै, दोनो 
इसी सस्कार से पूर्ण है। केवल 'वामन-अवतार' का ही उल्लेख करता हैँ, ऐसा 
नही है। प्रजासूय-यज्ञ, भूदान-यज्ञ का अइ्व', मवीन 'घर्मे-चक्र-प्रवर्तन', 
इन सबका भी उल्लेख मैने किया है। ये सब छोटे विपय भी नही है। किन्तु, 
इन सबका उल्लेख इसीलिए करता हूँ कि इनसे आपको सहायता मिलेगी । 
आप छोग क्षुद्र नहीं है, आप लोग महान्‌ है--आप लोगो को यही सिखाना 
चाहता हूँ। मुझमे जो में है, वह व्यक्तिगत 'में' नही है। वह सम्पूर्ण 'सर्बो- 
दय-समाज को अपने में निहित करके ऐसी भाषा बोल रहा है। 

समय और परिस्थिति के प्रयोजन के अनुसार आत्मा के एक-एक गुण का 
विकास होता है और मत्र के रूप मे वह आविर्भूत होता है । युग के एक विशिष्ट 
व्यक्ति के माध्यम से वह गुण घिकसित होता है और वह मत्र फलदायक होता 
है। ऐसे गुण का विकास या मत्र का आविर्भाव ही वास्तविक अवतार हे और 
बह व्यवित मिमित्त-मात्र का अवतार हे। इस बारे मे पहले ही हम विधद 
रूप से विचार कर चुके हैँ । 


भूमिहीन गरीब धनी का छठा पुत्र 


पहले कहा गया है कि परिवार की परिधि-सम्बस्धी धारणा का विस्तार 
ही भूदान-यज्ञ की एक मूलभूत वात है। भगवान्‌ किसीको एक पुत्र देते है, 
किसीको दो, किसीको तीव और किसीको चार। जिनके चार पुत्र है 
वे सोचते है कि उनके पुत्र धन-सम्पत्ति को चार भागों मे वाँटकर भोग फरे । 
किन्तु, यदि उन्हे एक और पुत्र हो जाय, तो क्या वे उसका अनादर करेगे ? वें 
उसका भी स्नेहपूर्वक स्वागत करेगे । इसी प्रकार घनी यह समझ ले कि भूमिहीन 
गरीब उनका छठा पुत्र है। यह इस युग का सकेत है, यह युगवर्म' और युग 
कर्म' है। अन्यत्र विनोबाजी ने कहा है: यदि आपके चार पुत्र है, तो मुझे 
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पाँचवाँ पुत्र मानें और मुझे मेरा हिस्सा दें। आज जो नही दे रहे है, वे 
कल देगे। वे दिये विना नही रहेंगे। भारत में ऐसा कोई नही है, जो मुझे 
भृमि-दान करने से इनकार करे।” 

विनोवाजी आगे कहते हैं. “छह एकट में से एक एकड दीौजिये। एक 
एकड देने पर भी ५ एकड से कम फसल नहीं मिलेगी। एक हो मात्रा में 
खाद और परिश्रम उसमे लगेगा ओर भगवान्‌ का आशीर्वाद भी प्राप्त होगा । 
हर किसान यह समझे कि ६ एकड जमीन में जितनी फसल होती है, ५ एकड 
जमीन में भी उतनी ही फसल हो सकती है। इसीलिए में कहता हूँ कि ६ एकड 
में से १ एकड मुझे दे। इसके फलस्वरूप परमेश्वर भी वरदान दें और गरीब 
लोग भी खाकर जीवन-रक्षा करेंगे ।” 


धनी निर्ित्तमात्र बनें 

श्रीकृष्ण ने अर्जन से कहा था “मैने सवको पहले ही मार दिया है। 
है सव्यसाची, तुम निम्ित्त-मात्र बनो।” इसी प्रकार गम्भीर आत्मविथ्वास 
के स्वर में विनोवाजी ने धवी छोगो से कहा है “भूमि घनी छोगो के हाथ से 
गरीबों के हाथ में जा चुकी है। प्रदन केवल इतना है कि किस मार्ग से भूमि 
जायगी ? हे घनी, तुम निमित्त-मात्र वनो, जिससे शाति और प्रेम के मार्ग 
से भूमि-समस्या का समाधादव हो सके ।” जनशक्ति के अभ्युदय की अनिवायंता 
से कितना गम्भीर उनका विश्वास है। उनका यह दिव्यदृष्टिसूचक कथन 
निकट भविप्य की ओर ठीक-ठीक निर्देश कर रहा है, इसमे सन्देह नहीं। समय 
का परिवतंन हो गया है। भूमि में जो अपने हाथ से खेती करके फसल उपजाये, 
भूमि का स्वामित्व उसीको मिलना चाहिए--यह ज्ञान समाज में शने झरने 
फैल रहा है। देश के जनसावारण फी ओर से भी क्रमश यही दावा उपस्थित 
किया जा रहा है। जनसाधारप द्वारा निर्वाचित प्रतिनिधियों की ओर से भी 
भूमि-वितरण के लिए सरकार पर दवाव वढ रहा है। सरकार भी भूमि-वितरण 
की आवश्यकता को क्रमश समज्न भौर स्व्रीकार कर रही हैं। देश के प्राय सभी 
राजनीततिक दल भी भूमि के उचित बेंटवारे के लिए जोर दे रहे है। अन्यान्य देशो 
की परिस्थिति भी इसके अनुकूछ है। इस प्रकार मन स्थिति औौर वस्तुस्थिति, 
दोनो ओर से समय का सकेत अचुभव किया जा रहा है। भूमि का उचित वितरण 
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अधिक दिनो तक रोका नही जा सकता। धनी छोग क्या अब तक यह नही समझ 
पा रहे हैं ? वेशाख की सन्व्या में वाबुकोण में वादल जमा हुए हैं। हवा एकदम 
रुकी हुई है। शीघ्र ही भाँवी-पानी आयेगा । किन्तु ऐसी स्विति में यदि कोई 
सोचे कि वर्षा नही होगी, तो उसकी वृद्धि जितनी भ्रान्त समझी जायगी, उतनी 
ही भआरान्त बमीरो की बुद्धि मावी जायगी, यदि वे यह समझेगे कि जमीन उनके 
हाथ में रह जायगी। भू-स्वामी छोग समय का सकेत पहचान ले। आज काल- 
पुरुष' विनोवाजी के मुँह से अपनी वात कह रहे है। आज युग-देवता विनोबाजी 
के द्वारा नवीन यूग-बर्म की प्रतिप्ठा करा रहे है---'धर्म-चक्र-प्रव्तंन! करा रहे है । 
धती लोगों की सम्मान-रक्षा का प्रदन 


भूमि तो धनी छोगो के हाथ से चछी ही जायगी, किस्तु प्रश्न यह है कि 
भूमि के साथ-साथ क्या उनकी मर्यादा, सम्मान और मनुप्यत्व भी चला जायगा 
या उसकी रक्षा होगी ? यदि भूदान-यज्ञ के मार्ग से, गाति बौर प्रेम के मार्ग 
से, भूमि-समस्था का समावान होगा, तो धनी छोगो की इज्जत वचेगी, उनकी 
सम्मान-वृद्धि होगी---समाज उनका बन्धु वनेगा। किन्तु, यदि भूमि अन्य 
भार्य से जाययी, तो भूमि के साथ-साथ उनका सम्मान, मनुप्यत्व, सव नप्ठ 
हो जायगा। कानून के मार्ग से भूमि जाने पर भी उनका सम्मान और व्यक्तित्व 
अक्षुण्ण नही रहेगा। इसीलिए गया जिले के एक स्थान में विनोवाजी ने इस 
सस्वन्ध में चेतावनी देते हुए जमीन्दारों से कहा था “पटना में जमीन्दारों के 
कुछ प्रतिनिधियों ने मुझसे मुलाकात की थी । मैने उन छोगो को साफ बता दिया 
था कि यदि आप लोग समय की माँग को समझकर अभी ही भूमि-दान करेगे, 
तो आप' बच जायेंगे। जाज फिर में वडे जमीन्दारों से निवेदत करता हूँ कि 
केवल भूमि-दान करने से ही काम नहीं चलेगा---आप भूदान-यज्ञ के काम को 
अपना काम मानकर उसमें अपने को छगराइये । जाप छोग मुझे और कितने दिन 
दौडायेगे ? आप छोगो को ही इस काम का भार ग्रहण करवा होगा। जतभी 
मुझे सनन्‍्तोप होगा । इससे आप लोगो के हृदय में सत्त्वगुण प्रकाशित होगा और 
आप समाज का नेतृत्व करने का, समाज की सेवा करने का अवसर पायेंगे। 
इस मामले में आप अग्रेजों से शिक्षा ग्रहण करे। जब अग्रेजों ने देखा कि भारत 
छोडना ही पडेगा, तब उन्होंने स्वय ही उद्चत होकर एक तारीख निर्दिचत कर 
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दी और उस दिन भारत छोड दिया। यदि वे छोग वैसे भारत नही छोडते, तो 

अन्तत उन्हें भारत तो छोटना ही पडता, वे अपना सम्मान और श्रद्धा भी खो 
देते। किन्तु, उन लोगो ने बुद्धिमानी का काम किया। इससे उन्होने भारत- 
वासियों का प्रेम भी पाया और आज उनका व्यवसाय भी चल रहा है। गावीजी 
ने अहिसा के पथ से स्वराज दिलाया, यह वात इतिहास में जिस प्रकार लिखी 
रहेगी, उसी' प्रकार इस्लैण्ड के वारे मे भी यह लिखा रहेगा कि भारत के स्वाबी- 
नता-सग्राम में इग्लैण्ड ने विगेप सफलता प्राप्त की। में ऐसा अनुभव करता हूँ 
कि हमारे स्वाधीनता-सग्राम में इग्लैण्ड की नैतिक विजय हुई है। सत्याग्रह 
और अहिसक युद्ध का महत्त्व यही है कि उसमे दोनो ही पक्षो की विजय होती है । 
हिसात्मक युद्ध में एक पक्ष की विजय और दूसरे पक्ष की पराजय होती है। 
इसलिए, भाइयो, इस्लेण्ड से शिक्षा ग्रहण कीजिये। यदि सम्मान, गौरव, 
प्रेम, सीहाद और स्तेहभाव वचाये रखना चाहते है, तो समय और सुयोग के 
अनुसार काम कीजिये। जमीन तो जायगी ही, किन्तु दान न देने से सम्मान 
और प्रेम, सब खो दीजियेगा। गरीब और कितने दिनो तक प्रतीक्षा करेगे ? 
प्रतीक्षा करने की या अन्य सव वातों की भी एक सीमा होती है। अब गरीव जाग 
गये है। प्रसन्न-भाव से दान देने से सौन्दर्य प्रस्फुटित होगा । उपयुक्त अवसर 
पर देशे काले च पात्रे च! दान देना उचित है। और, मैं क्या ठीक पात्र नही 
हैँ ? ठीक समय पर उचित काम करने का परिणाम अच्छा होता हे ।” 


भ्य-युवत दान 

कहा जाता है, भू-स्वामी छोग अभी जो दान दे रहे है, वह भय के कारण । 
ऐसी अवस्था में वे अपनी इज्जत और सम्मान की रक्षा किस प्रकार करेगे ? यह 
आपत्ति भी की जाती है कि भूदान-यज्ञ के सदेश के प्रचार के प्रसग में जो कुछ 
कहा जाता हे, उसमे भू-स्वामियो के लिए भय-प्रदर्शन ही अधिक होता हे। 
भू-स्वामियों को जो भय की वात वतलायी जाती है, वह खराब हे--ऐसी वात 
नहीं हे। उसे नैतिक भय कहा जाता है। इस प्रकार का भय पाकर दान देना 
बुरा नही है। झास्त्र कहता हे “श्रद्धया देयम्‌, अश्रद्धया अदेयम्‌, छिया देयम्‌, 
भिया देयम्‌ ।” “भिया देयम्‌” अर्थात्‌ भय से दान दिया जाता है। इस सम्बन्ध 
में विनोबाजी ने कहा है. “इसी भाव से हम कह रहे है कि भय पाकर भी दान 
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दीजियें। इसका अर्थ यह नहीं है कि यदि दान नही देगे, तो आपका खून कर 

दूगा। ऐसे भय से भीत होकर कोई दान दे, यह हम विलकुल नही चाहते। 
किन्तु, यदि हम किसीसे कहें कि तुम्हारे विछावन पर साँप है, इसलिए उसे 
छोडकर हट जाओ, तो वास्तव में जो भय है, वह उसको दिखा देना हुआ। 
जिस वारे मे मनुष्य को भय रहना चाहिए, उससे भयभीत होना उचित है और 
जिस चीज से भय नहीं होना चाहिए, उससे डरना अनुचित हे । भय भी एक 
अच्छी चीज है। भय के कारण यदि कोई खराब काम करने से दूर रहे, तो वह 
भय ठीक ही है। किन्तु, मुझसे पूछा जाता है: 'आप ऐसा क्यों कहते है 
कि यदि झूठ वात बोलोगे तो क्षति होगी, यदि हिंसा करोगे तो अनिष्ट होगा ? 
दुनिया में विनाश होगा, यह बात भी आप क्‍यों कहते है ?” किन्तु, यह तो भय 
नहीं है, यह तो एक विचार है। खराब काम करने से खराब फल मिलेगा | 
इसलिए खराब काम मत करो । लोगो को समझाने के लिए ही हम इस तरह 
बोलते है। यदि यह भय भी हो तो 'धर्म-भय' है। समाज को यह समझा देना 
पडेगा कि समय की अवस्था समझकर यदि उदार हृदय से दान नही दिया 
जायगा, तो विपत्ति आयेगी। छोगो को भय दिखाकर धमकी देने के लिए 
हम ऐसी वात नही कहते, वल्कि इसके हारा हम विचार ही समझाते है। खराब 
का फल खराब ही होता है, यह समझा देना तो भय-अदर्शन नहीं हैं। यह 
तो कर्म-विपाक' या कर्म-परिणाम” है।” और भी उन्होने कहा है “यह 
वया धमकी देना हुआ ? और यदि यह धमकी देना ही हे, तो वेद ने भी' 
धमकी दी' है 


“मोघम्ल विन्दते अप्रचेता 
सत्य ब्रवीमि वध इत्‌ स तस्य, 
नार्यमण पुष्यति नो सखाय 
केवढाघो मवति केवलादि । 


अर्थात्‌ मूर्ख निरर्थक अन्न का सग्रह करता है। वेद कहता है, में सत्य 
कहता हूँ, वह अन्न नही जमा करता, अपनी हत्या करता है। जो व्यक्ति अब 
जमाकर रखता है, वह अपनी मृत्यु बुला रहा है। जो व्यक्ति अकेले-अकेले 
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खाता है, वह पुण्य नही, पाप का ही भोग करता है ।” 


कौन कितना दान देगा ? १३३ 


अतएवं, साइयो ” जिस चीज में विपत्ति है, उसे हमे पहचानना होगा 
भीर भ्ीघ्र ही पहचानना होगा । वृद्धावस्था आने पर बृद्धावस्था को सभी लोग 
पहचान जाते हूँ, किन्तु, जो यौवन-काल में ही, वृद्धावस्था क्या है, यह समझ- 
कर चलता है, वह सम्मान-रक्षा करता हैं। इसी प्रकार विपत्ति आने से पहले 
ही, उसे पहचान सकते से सम्मान-रक्षा होगी 


धनी का हृदय-परिवर्तंत 


बनी के हृदय-परिवर्तेन के बारे में विचार कर छेना आवश्यक है। कुछ 
लोग धनियो के हृदय-परिवर्तत की वात पर अविश्वास कर उसकी मखील उडाते 
हूं। यह ठीक नहीं हैं। बाहरी परिस्थितियों से मनृप्य का हृदय-परिवर्तन 
हो सकता है। वही होता भी है । इस प्रकार जिसका हृदय-परिवर्तन होता है. 
उसके भीतर इतने दिनों तक विचार-बीज' पडा रहता है । बाहरी परिस्थिति 
के जलसिचन से वह अकुरित हो जाता हे । कारण, एक ही परिस्थिति दूसरों 
के हृदय पर अनुरूप भाव से काम नहीं करती । प्रवरू अनुकूल परिस्थिति रहने 
पर भी दूसरों का हृदय अपरिवर्तित रह जाता हैं। इस सम्बन्ध में विनोवाजी 
कहते हे. कोई व्यवित वृद्ध ही गया हे और उसे पुत्र-वियोग हो गया है, इसी 
कारण उसमे वैराग्य आया। वृद्धावस्था और पुत्र की मृत्यु के कारण वैराग्य 
आया, तो क्या वह असली वैराग्य नही हुआ ? हाँ, वह असली वैराग्य हैं 
जब वह व्यक्ति युवा था और उसके पुत्र था, तव तक उसे आसक्ति थी ) कोई 
व्यक्ति वृद्ध हो जाता हे और उसके पुत्र की मृत्यु भी हो जाती हे, फिर भी उसमें 
वैराग्य-माव नहीं आता । इसका कारण यही' हे कि जिस व्यक्ति में वैराग्य 
आया, उसके हृदय में पहले से ही ऐसा भाव था और पुत्र की मुत्यु एक निमित्त- 
मात्र वी, जिससे उसके अन्तर में निहित भाव जाय गया । इसलिए प्रत्येक 
मनुष्य के हृदय में सदृभाव है, ऐसा विश्वास रसना पडेगा।” 


कोन कितना दाव देगा ? 


अब प्रइन उठता हे कि भूमि-दान कौन देगा ? यज्ञ में सब किसीको 
अपने-अपने ह॒विर्भाग की आहुति देनी होती है । भूदान-यज्ञ में बनी-गरीब का 
मेद न रखते हुए सबका भूभिदान करने का आह्वान किया गया है। सबसे 
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जमीन माँगी जाती है, इसका अर्थ यह नही हैं कि सबसे समान परिमाण मे भूमि 
भाँयी जाती है। मध्यवित्त किसानों और मारगुजारो से पष्ठाश भूमि माँगी 
जाती है। जो लोग बडे-वडे माल्युजार-जमीन्दार है, उनसे कहा जाता है 
कि अपने लिए कुछ जमीन रखकर वाकी सव गरीवो के लिए दे दीजिये । 
जो लोग अत्यधिक यरीव है, उनसे अधिकारपूर्वक कुछ नही माँगा जाता । 
003 जो दे देते हूँ, वही प्रसाद-स्वरूप मानकर ग्रहण किया जाता है। 
'जस अ्कार सुदामा की खुही ( चावक के कण ) पाकर भी भगवान्‌ असन्न हुए 
थे, उसी प्रकार यदि वहुत कम जमीनवाले यरीव किसान प्रेम और श्रद्धा के साथ 
कुछ देंगे, तो भारत-माता प्रसन्न होगी। इसीलिए घनी का भूमि-दान दान 
हैं और गरीवो का भूमि-दान यज्ञ। है 
एक और वात स्पष्ट होनी चाहिए। भूदान-यज्ञ की क्रातिकारी विचार- 
घारा को सारे सामाजिक जीवन मे प्रतिष्ठित करना होगा । इसीलिए यदि 
अल्पसख्यक लोगो के दाव द्वारा आवश्यक भूमिलप्राप्ति सम्भव हो सके, तो 
भी भूदान-यज्ञ का उद्देव्य साथंक नही होगा । विनोवाजी केवल ग्राप्तव्य भूमि 
का प्रिमाण निर्दिप्ट कर सन्तुष्ट नही होते, वे दाताओ की सख्या का भी निर्देश 
कर देते हैं । इसीलिए विनोवाजी ने विहार मे दाताओ की सख्या ४ छाख और 
भूमि का परिमाण ३२ छाख एकड तय कर दिया था। 


गरीब भपति-दान क्‍यों दे ? 


कहा जाता है कि भदान-यज्ञ मे गरीव किसानों से दान लेना अन्याय और 
निष्ठरता है। साम्यवादी तो यह आपत्ति करते ही है, दूसरे छोग भी--बहां 
तक कि जिनका किसी राजनीतिक दल या आथिक मतवाद से कोई सम्पक नहीं 
है, वैसे ग्रामसेवक भी यह आपत्ति उठाते हैँ कि गरीव किसानो के पास अभी जो 
भमि है, उसीसे उनका पेट नही भरता । ऐसी अवस्था में उनसे जमीन माँग- 
कर और लेकर उन्हें और गरीव वना देने से क्या लाभ होगा ? यो तो यह आपत्ति 
उचित जान पडती है, परल्तु गम्भीर भाव से सोचने पर यह निर्मल सावित 
होती है। 

आज तक मनष्य का आत्मज्ञान साधारण तौर पर अपने परिवार तक ही 
विकसित हुआ हैं। मनुप्य अपनी स्त्री, पत्र और परिवार के लिए कितना 


गरीब भूमि-दान क्यो दे ? श्श्५ 


न 
ड्र्च वाद्वर 


भविक त्याग करता ह और दु स-रप्ट सहता है। छिक्तु, परिवार के वाह 
मनु्य सावारणत हृदयहीन रहता हैं। मनुप्य परिवार के वीच आत्मन्ाव- 
सम्पन्न मनुप्य रहता है। किन्तु, परिवार के वाहर सावारणत उसका आचरण 
पगु-नक्ृति जैसा होता है। भूमि-समस्पा के मूल से भी परिवार से बाहर के 
मनुप्य के प्रति मनुप्प की हव्यहीनता की भावना ही हे। इस काम मे जैसे बनी 
है, वैसे ही बरीव। गरीव किसान भी उन लोगो के प्रति सहानुभृति नही रखते, 
जो उनसे बदतर हालत में रहते है। स्वय दरिद्र होने पर भी वह अधिक दरिद्ध 
को देसकर सुश्री होता है। सुखी जप दु खी की वात तो जापेक्षिक भाव से कही 
जाती है। एक व्यदित बंसे दु सी दीच सकता हे, परन्तु दुसरे दु जी की तुलता में 
गह युवी सावित हो सकता हैं। भूमिहीन गरीव आज समाज में सवसे अधिक 
सी है। समाज में बजाज किसीकी भी तुलना में वह सुखी नहीं मालूम पठता । 
इसीलिए वह समाज में सबकी दृष्टि में दु खी है। समुद्र सवसे वीचे है, इसलिए 
पृथ्वी का सारा जल समुद्र की ओर प्रवाहित होता है । इसी प्रकार आज 
समाज के सभी लोगो का दान भूमिहीन गरीव को मिलना चाहिए । थोडी 
भूमिवाले किसानों को भी उसके लिए थोडी भूमि दान में देना उचित ह। 
दूसरी वात, भूदान-पज्ञ का उद्देश्य स्वामित्व-भाव की समाप्ति की दीक्षा देना भी 
है। दो हजार एकड भूमिवाला जिस प्रकार अपने को अपनी भूमि का मालिक 
मानता है, उसी प्रकार दो एकड जमीनवाला भी अपने को अपनी जमीन का 
मालिक मानता है। इसलिए बनी की तरह गरीब किसानो की भी शुद्धि की 
आवग्यकता है! अन्यया काति का जावार कभी भी युदृढ नही होगा । स्वामित्व 
के मोह ने ही मनुष्य को पूंजीवाद का गुलाम वना दिया हे--चाहे वह बडा मालिक 
हो बयवा छोटा मालिक | जिसकी सम्पत्तिमात्र दो लगोटियाँ है, उसे भी इन 
दो लगोटियो के प्रति आमक्ति हे। पूंजीवाद का मूल यही है। इसीलिए भूदान- 
यज्ञ में कुछ-न-कुछ भपित करके स्वामित्व-विसजेन की दीक्षा गरीब किसानो को 
ग्रहण करनी चाहिए। 

थोडी जमीन का गरीब मालिक अपने हृदय में अमीर जमीन-मालिक के 
प्रति विद्वेघ-भाव रखता हैं। क्यों ” समाज से अमीरी दूर करना वह नहीं 
चाहता, बल्कि वह स्वय भी घनी वनना चाहता हे और अपने हृदय में हजारो 
एकड जमीन का मालिक वनने की छालसा रखता है। भूदान-यन्र में भूमि की 
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आहुति देकर गरीव क्सिन छोग इस छालसा 
गरीब किसान जब थोडी-बोडी मात्रा में ही सद्ान करते है, तब एक ऐसे वाता: 
वरण की सृप्टि होती हर क्कि डे जमीन्दारों और माल्गजारो में भी नमि-द्वन 
करने की प्रवृत्ति जगती है। विहार में वीर उन्‍्यत्र बड़े-वडे जमीन्दारो 
राजाबो ने जो हजारो एकड, यहाँ तक कि एक छाल से भी अधिक एकड नमि 
का जो दान किया है और कर रहे है, उसकी पृष्ठभूमि भी यही है। विहार में 
गरीबी ने ठो वर्षो तक विनोवाजी पर दान की वर्पा कर दी, जो घनी छोगों के 
लिए लज्जास्पद थी। विनोवाजी कहते हैं. “जिसे छाज नही है, उस्े छाज 
लगे, यह बच्छा है। वास्त्र ने कहा है 'भिया देवम! । नैतिक शक्ति को 
प्रकट करने की यह एक पद्धति है।” श्री दाद धर्माघिकारी ने एक सुन्दर उपमा 
देकर यह विपय समझापा है। उन्होने लिखा है : “किसाव खानेवाला जनाज 
अलग रखता है, बोर वीज का बनाज बलग। खानेवाले अनाज से वीजवाला 
अनाज अधिक यृणसम्पन्न और पुप्ट रहता है। घनी के दान में स्वामित्व का 
वेटवारा होया। वन और भूमि के स्वामित्व का बेटवारा उनके द्वारा होया । 
किन्तु, स्वामित्व-विसर्जन की क्रांति गरीब के द्यन से ही सम्भव होगी। गरीब 
के दान मे कराति का वीज निहित रहता है, इसलिए वहिसात्मक क्राति की प्रक्रिया 
में गरीब का स्वामित्व-विसर्जत एक मौलिक वस्तु है। 
गरीब अच्छी तरह समझकर हृदय से जो क्षुद्र से क्षद्र दान देगा, उसका 
मूल्य दान के परिमाण से नहीं आँका जा सकता--वह अमूल्य होगा, क्योकि 
वह दान अभिमत्रित होगा। वह महाच्‌ दान समाज के वातावरण को पवित्र 
वनावेया थीर विचार-काति की सृप्टि में भारी प्रेरणा देगा । वह अमूल्य अभि- 
मत्रित दान समाज के लिए पारस-मणि सावित होगा। उसके स्पर् से सारा 
समाज सोना हो जायगा। महाभारत की 'राजसूय-यज और नेवले' की कहाती 
का स्मरण कीजिये । वैसा करने से सम्यक वान प्राप्त हो सकेगा। देन में भार 
अकाल पडा था। एक दरि ब्राह्मण परिवार कई ढ्नो से भूखा था। ब्राह्मण 
किसी प्रकार थोडा सत्तू दही से छे आवा। परिवार में चार व्यक्ति थे--नत्राह्मण 
ब्राह्मणी, उनका पुत्र और पुत्र-खबू । उतने सत्तू से चार व्याक्तया का पट भरना 
तो दर की वात, प्रत्येक को केटछ कुछ ग्रास मिल्ते । चार व्यवितियों के लिए 
सत्त चार भाग में वाट गवा। स्वान-ध्यान के वाद ब्राह्मण बपने हिल्से का सतत 
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खाने बैठा । इसी समय उसने देखा कि एक अकाछू-पीठित भूखा कफाछ व्यक्ति 
उसके द्वार पर खडठा है। ब्राह्मण ने अपने हिस्से का सव पत्तू अत्यविक श्रद्धा 
ओर विनय के साथ उसे खाने को दे दिया और स्वव भूखा रह गया। क्षुवातते 
व्यक्ति उतना सत्तू साकर कहने छगा क्ि उतने से उसकी क्षुबा थात नही हुई, 
वल्कि और बढ गयी। तब ब्राह्मणी ने भी अपने हिस्से का सत्तू स्तेहपूर्वफ उसे 
दे दिया। उसे भी साकर उस व्यक्ति ने कहा कि उसकी भूस अभी घात नही 
हुई । तब ब्राह्मण-पुत्र ने सहानुभूतिपूर्वक अपने हिस्से का सत्तू उसे दे दिया। 
उसे खा चुकने के वाद भी उस व्यक्ति की भूस बात नहीं हुई, तो पुत्र-बधू ने भी 
अपने हिस्से का सत्तू उसे अपित कर दिया। उसे स्राकर उस व्यक्त ने अपने 
को तृप्त किया और पुलकित मन से वह वहाँ से चला गया । एक नेवला 
पास के एक पृज्ञ पर वेठा यह सव देय रहा था। कुछ जूठन बची होगी और 
उसे मे खाऊँगा', सोचकर वह पेड से उतरा भौर उस व्यक्ति ने जहाँ बैठकर खाया 
था, वहाँ पहुँचा। किन्तु, वहाँ उसे एक कण भी नहीं मिल्ा। तव वह उसी 
स्थान पर लछोटने छग्ा जौर जब उठा तो उसने देखा कि उसका आवबा शरीर 
सोने का ही गया हे । आनन्द से उसकी भूख मिट गयी। उससे सोचा कि जहाँ 
अतिथि खाता है, वहा लोटने से गरीर स्वर्णमय हो जाता है। अतएवं वह 
उस दिन से जहाँ कही अतिथि को भोजन करता देखता, रुक जाता और उस' 
स्थान पर लोटता। उसकी एकमात्र इच्छा अपने णेष आधे शरीर को सोने का 
बना लेने की थी। किन्तु, कई वर्ष बीत गये और उसकी इच्छा पूर्ण नही हुई । 
असख्य अतिबि-सत्कारवाले स्थानों में वह छोटा, पर उसका एक वाढू भी 
सोने का नहीं हुआ। अत में राजयूय-यज्ञ का समय थाया। हजारो-छाखों 
व्यक्तियों ने वहाँ भोजन किया। वडी आशा के साथ नेवछा दिन-रात राजसूय- 
यज्ञ के भोजनालय के एक छोर से दूसरे छोर तक लोटता रहा, किन्तु उसका 
एक म भी सोने का नही हुआ । यूधिष्ठिर आदि ने नेवले के मुँह से उसकी सारी 
कहानी सुती । राजसुय-यजञ्ञ करने के कारण युविप्ठिर के मन मे अहकार उत्पन्न 
हो गया था। नेवले की कहानी सुनकर वह दूर हो गया और उन छोगो के हृदय 
में यह ज्ञानोदय हुआ कि एक गरीब दूसरे गरीब को हादिक सहानुभूति के साथ 
छोटा दान भी देता हे, तो उसकी महिमा अतुल्वीय हे। वैसा दान जिस 
स्थान पर होता है, उसके आसपास का वातावरण भी पवित्र हो जाता है। 
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_रीव भूमिहीन के और भी कई कतेव्य है । इस सम्बन्ध में विनोवाजी 
ने कहा है से पहली वात यह है कि गरीबो को आत्मशुद्धि करनी होगी। 
उनमे जितने व्यसन हैं, उन्हे छोडकर अपने को शुद्ध करना पढेगा। तभी 
उनकी शक्ति धर्ढंगी, अन्यथा नहीं। जरा सोचिये तो, करू गरीबों के बीच 
भूमि का वितरण होगा। जिन्हे भूमि दी जायगी, यदि वे गरावी होगे, तो 
वे अपने हाथ में जमीन नहीं रख सकेंगे। इसलिए शहर से जो व्यसन गाँवों 
में आ गये है, उनसे उन्हें मुक्त होना होगा। यह आत्म-शुद्धि का काम गरीबों 
को ग्रहण करना होगा। 
“दूसरी वात, आलूस्य को छोडना पडेगा। मेरी यह वात सुनकर शायद 
आप आरइचर्यान्वित होगे । आप कहेंगे, गरीव तो सदा परिश्रम करते रहते 
है। में कहूँगा, वे परिश्रम करते है, यह सत्य है, परन्तु बाध्य होकर । जितना 
काम वे करते है, उसमें भी उनका आल्स्य रहता है। सुबह से शाम तक वे 
जो काम करते है, उस पर विचार करने से पता चलेगा कि सुबह खेत जाने 
और सन्ध्या समय छौट आने के वीच के आठ घ्ों को छोडकर बाकी पूरे समय 
वे आल्स्य में बिता देते है। आल्स्य एक महारोग है । घनी छोगों मे तो यह्‌ 
है ही, मरीवो मे भी घर कर गया है। इसलिए उन्हे आल्स्य छोडकर हमेशा 
काम में छगा रहना पडेगा । तीसरी वात, गाँव में न्‍्याय-व्यवस्था को स्थापना 
करनी होगी। लूडाई-झ्षणडे आपस में ही तय करने होगे। विवाद में शक्ति 
नष्ट होती है, इसलिए इस वात की कोशिश करनी पडेंगी कि हमारे वीच 
झगडे-फसाद न हो। मतभेद होने पर लाना प्रकार की समस्याएँ पैदा हो 
सकती है, यह ठीक है; किन्तु उनका गाँव के भछे झादमियों के द्वारा समाधान 
करा लेना होगा । आपस में जो झगडें मिट सकते हैं, उन्हे वाहर क्यों ले 
जाया जाय ? घर का क्षगडा वाहर छे जाना कितनी बुरी वात है। प्रत्येक 
ग्राम में कुछ-त-कुछ प्रभावशाली भले आदमी होते ही है। इसलिए उनके 
पास जाकर उनकी वात मान लेना ही उचित है।” 


साम्यवाद और भूदान-यज्ञ 
ऐसा कहा जाता है कि कम्युनिस्ट-दल के आन्दोलन को नप्ट करने के 
उद्देश्य से ही भूदान-यज्ञ-आन्दोछून का श्रीगणेश किया गया है। यह सत्य 
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नहीं है। भूदान-यज्ञ-आन्दोलन के सफल होने से हिसात्मक क्रान्ति का निवारण 
हो जायगा, इसमे सन्देह नहीं। किन्तु, उसी उद्देग्य से भूदान-यन्-आन्दोलन 
शुरू किया गया हे, ऐसा नही है। यह एक स्वतन्त्र विचार है। यह विधायक 
( ए0०#४पधए०८ ) है, नियेवात्मक ( उर८2४:ए८ ) नहीं। यदि ऐसा 
होता कि कम्युनिस्ट छोग जिस मार्ग का अनुसरण करते है, उसके अलावा 
भारत की भूमि-समस्या के समावान का कोई अच्छा मार्ग नहीं हे और होने 
पर भी भूदान-आन्दीलून के द्वारा उसी पथ से भूमि-समस्या के समाधान की 
चेप्टा न कर केवल हिसात्मक क्रान्चि सफल करने की ही चेप्टा हो रही है, तो 
यह कायरता होती । किन्तु, कम्युनिस्ट लोग सघर्ष, अशान्ति और खन- 
परावी के मार्ग से जो कुछ करना चाहते हैँ, भूदान-यज्ञ भान्ति और प्रेम के 
मार्ग से वही करने के लिए अग्रसर हुआ है। हिंसात्मक कान्ति के द्वारा 
केवल बाहरी परिवर्तत सम्भव होता है। किन्तु, अहिसात्मक कान्ति के द्वारा 
भीतरी और बाहरी, दोनो ही विप्लव' होते है। हिंसात्मक क्रान्ति के द्वारा 
भूमि का बेटवारा होने से लक्ष्मी प्राप्त हो सकती है, किन्तु समाज के हृदय में 
विचार-क्रान्ति नही आयगी और न प्रेम की शक्ति ही पैदा होगी। अहिसात्मक 
क्रान्ति से हृदय में चिन्तन-क्रान्ति और विचार-क्रान्ति आयगी । सबब भमि 
गोपाल की, भूमि पर सवका समान अधिकार--यह्‌ ज्ञान समाज के“हृदय 

में प्रतिप्ठित होगा और इससे प्रेरित होकर भू-स्वामी अपने द्वारा किये गये 
अन्याय के प्रतिकार के लिए स्वेच्छा से स्वामित्व-विसर्जन कर देगे और इससे 
समाज में क्रान्ति आयगी । डा० राघाकहृष्णन्‌ ने इसको +८एणेप0॥ 7ए 
2८078८7/£ सहमति से क्राति' नाम दिया है। बहुत वडी समस्या की 
तुलना में बहुत कम होने पर भी ४ वर्षो में ४० छाख एकड से अधिक भूमि का 
सम्रह हो चुका हे । इस आन्दोलन के प्रति देश मे प्राय सर्वत्र सभी श्रेणियों के 
लोगो का अनराग बढता जा रहा है। देश का वातावरण परिवर्तित हो रहा 
है। परन्तु केवल भूमि-समस्या के समावान में ही इस आन्दोलन की परिणति 
नही है। भूमि-समस्या का श्ान्तिपूर्ण समावान अहिसात्मक समाज-रचना 
का आधार बनेगा और वह अहिंसक समाज फी रचना कर सकेगा। यदि 
इस पवित्र मार्ग से भारत की समस्या का समाघान सम्भव हो, तो यह कोई 
चुरा उपाय नहीं होगा। विनोवाजी कहते है “किसीको प्यास लगी हो, 
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तो वह साफ जल मिलने पर गदा जल नही पियेगा । किन्तु, साफ जल न मिलने 
पर वहू गदा जल पियेगा। भारत में, अच्छे मार्ग से गरीबों की समस्या का 
समाधान होने से, बुरा मार्य नहीं आ सकता ।” मोटी-सी वात यह है कि 
जहाँ दरिद्रता रहेगी, वहाँ साम्यवाद आयगा। भारत में भी आ सकता है--. 
पृथ्वी में अन्यत्र भी आ सकता हे; उसमे वाहरी आक्रमण की आवश्यकता 
नही हे । 

कम्युनिस्टो का कहना है कि भूदान-यज्ञ धीरे-धीरे चलने का मार्ग है। 
इस पर विनोबाजी कहते है. “किन्तु जिस स्थान मे अब तक लिने! का ही 
अभ्यास था, वहाँ में दान देने! का अभ्यास समाज को सिखा रहा हूँ। अभ्यास 
डालने का काम धीरे-बीरे ही होता है। मेरी इच्छा तो सारे ससार मे भूमि 
के पुनवित्तरण की है। आज ससार के छोटे-वडे, सभी राष्ट्र भय-त्रस्त है । इस 
भय से मुक्ति पाने का उपाय किसीको भी मालूम नही हे। मुक्त होने का 
उपाय बाहरी नही, अन्तर का होना चाहिए। यह पथ हमने खोज निकाढा 
है। किन्तु, छोग कहते है कि मेरा अहिसा का मार्ग बहुत लम्बा है। यदि 
दे जल्दी पहुँचने का मार्ग चाहते है, तो यह नही भूलना चाहिए कि वह मृत्यु की 
ओर ले जायगा।” 

बिहार में कम्युनिस्टो और फारवर्ड ब्लाक के छोगो ने जनसाधारण 
को विनोबाजी के कार्यक्रम के सम्बन्ध में सतर्क होने की चेतावनी दी थी। 
उस सस्वन्ध में इक्षारा करते हुए विनोबाजी कहते है. ये छोग कहते हैं 
कि संघर्ष ही जीवन की बुनियाद है। उन छोगो की दृष्टि में सारा जीवन ही 
सघर्पमय है। माता बच्चे को दूध पिलाती' है, तो क्या उसे माता के स्तन 
के साथ पुत्र का सघर्प मानना पडेगा ? ससार संघर्ष से नही, प्रेम से चलता 
है। मृत्यु के समय अपने प्रियजन को सामने देखने पर शान्ति से मृत्यु होती 
है। तब क्या वह उसकी आँखो के साथ प्रियजन का संघर्ष होता हे ? ये 
लोग ठीक से सोचते भी नहीं, इसीलिए इनके सव काम निष्फल हो जाते हैँ । 

“इन लोगो ने कहा है कि छोग मेरे मोहजाल में न पड जायेँ। किन्तु, 
ये छोग जनता से कहना क्या चाहते हैं ” जिन छोगो को जमीन मिली हे या जिन्हें 
मिलेगी, उन्हे क्या ये यही समझायेगे कि जमीन वे ग्रहण न करे या फिर भूमि- 
दाताओ से कहेगे कि वे भूमि-दान न करे ? इन छोगो ने अब तक वरावर 


रर 


कम्युनिस्टो के अभियोगों का खण्डन श्डर 


सुअवसरो को खो दिया है। स्वाबीनता-सग्राम में भी कम्युनिस्टो ने सहयोग 
ही किया और इस प्रकार एक बडा सुअवसर खो दिया। इसीलिए में इन्हें 
निमत्रण देता हूँ कि ये इस वार फिर सुअवसर को नष्ट न करे और इस आन्दोलन 
में सहयोग करे। इन लोगो ने अपने हृदय और बुद्धि का दरवाजा बन्द कर 
रखा है। इस विज्ञान के युग में तो दरवाजा सदा खुला रखना चाहिए।” 


कम्युनिस्टों के अभिषोंगो का खण्डल 


३१ अक्तूबर, १९५३ को विहार के मुँगेर जिले के बीहट ग्राम में 
कम्युनिस्ट कार्यकर्ताओं ने विनोवाजी के पास एक प भेजा था, जिसमे 
भूदान-यज-आन्दोलन के विरुद्ध कई प्रव्न उठाये गये थे। विनोवाजी ने अपने 
शक प्रार्थना-प्रवचन में उन प्रदनों का उत्तर दिया। मार्क्सवादियों की ओर 
से भूदान-यज्ञ के विरुद्ध सामान्यत जो अभियोग छाये जाते है, उन सबका 
खडन विनोवाजी के उस जवाब से हो जाता है। उत्तर देते हुए विनोवाजी 
ने कहा है पहले कस्युनिस्ट छोग भूदान-यज्ञ को केवल भूल ही नही मानते 
थे, वल्कि यह भी कहते थे कि यह आन्दोलन उनके विरुद्ध किया गया है। 
किन्तु, प्रसन्तता की बात है कि ज्यो-ज्यो भूदान-यज्ञ के विचार जन- 
साधारण में फैल रहे हैं, आन्दोलन की भावधारा का विकास हो रहा है, 
दानपत्र मिल रहे है, भारत में जाग्रति आ रही है और उसका प्रभाव सारे 
विश्व में फैल रहा है, त्यो-त्यो कम्युनिस्टो के बीच से भी कुछ लोग आगे 
आ रहे है और हम उनसे सहयोग पा रहे है । कई स्थानों में उन्होने मुझे दानपतन्र 
भी दिये हैं और मानपत्र भी। और अब तो एक बडे कम्थुनिस्ट नेता 
ओ गोपालत्‌ ने घोषणा की है कि यद्यपि भूदान-यज्न-आन्दोलन से विनोबाजी 
जितनी आशा करते है, उतनी हम नहीं करते और हमारे विचार में कानून 
के अतिरिक्त और किसी माध्यम से इस समस्या का समाधान नहीं होगा, 
तथापि में इस आन्दोलन को एक अच्छा आन्दोलन मानता हूँ ।” में समझता 
हैँ कि श्री गोपालन्‌ की यह उक्ति उन लोगों के हृदय-परिवर्तेन का परिचायक 
हैं। जो छोग ऐसा सोचते हैँ कि किसीका भी हृदय-परिवर्तन नहीं हो सकता, 
उनका सोचना ठीक नहीं हे। जो यह स्वीकार करते हैँ कि हृदय-परिवर्तेन 
होना सम्भव हे, वे गौरव के पात्र हैं। जो अपने हृदय को अपरिवर्तनीय मानते 
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है, वे जड है, क्योकि ऐसा चिन्तन जड का लक्षण हे, चेतन का नही । मै जानता। 
हैँ कि कम्युनिस्ट चेतन है, जड नहीं। इसीलिए उनका कुछ हृदय-परिवत्तन 
हुआ है। पहले वे इस आन्दोलन को केवछ असफल ही नही मानते थे, वल्कि 
इसे भ्रान्त भी कहते थे। आज इसे वे असफल मानते हुए भी भ्रमात्मक 
नहीं मानते ।” ' 

कम्युनिस्टो की एक आपत्ति यह है कि भूदान-यज्न-आन्दोलन के सफल 
होने से भूमि छोटे-छोटे टुकडो में बेँंट जायगी और इससे भारत को क्षति 
पहुँचेगी। पूंजीपति भी ऐसा ही सोचते है और इस विपय मे वे कम्युनिस्टो 
के साथ एकमत है। विनोवाजी कहते है “कम्युनिस्ट और पूंजीपति, 
दोनों ही चाहते हैं कि उत्पादन-व्यवस्था केल्रीभूत रहे। किन्तु, वितरण के 
विषय मे दोनो में पार्थक्य है। पूंजीपति कहते हूँ कि दक्षता के अनुसार वितरण 
हो और कम्युनिस्ट समान वित्तरण चाहते हँ। उनके बीच इतना ही भेद 
है। किन्तु, हम चाहते हैं कि उत्पादन का भी विकेद्वीकरण हो। इस विपय 
में वे दोवों ही मिलकर हमारा विरोध करते हैं। इस प्रकार जो परस्पर- 
विरोधी है, वे भी किसी-किसी विपय में एकमत हो जा सकते है।” यहाँ 
कम्यूनिस्ट और पूंजीपति, दोनो ही उत्पादन-व्यवस्था का केन्रीकरण चाहते 
है, इसलिए बडे-बडे भू-खण्ड उनके लिए सुविधाजनक है। किन्तु, भूमि की 
विकेन्द्रीकृत उत्पादन-व्यवस्था मे भूखड छोटे होने पर भी वैज्ञानिक पद्धति 
से खेती करने, उपयुक्त सिंचाई की व्यवस्था रहने तथा खाद देने से केनद्रीकृत 
उत्पादव-व्यवस्था की अपेक्षा कम उत्पादन नहीं होगा, वल्कि कई स्थानोी में 
अविक ही होगा। 

कम्युनिस्टो ने अपने पत्र में लिखा था - आपके आन्दोलन से कई 
त्रुटियों है। इसलिए हम उसमे विश्वास नहीं करते ।” इसके उत्तर में 
विनोवाजी ने कहा “इसका अर्थ यही है कि यदि त्रुटि न रहे, तो वे इस 
आन्दोलन में विश्वास करेगे ।” 

कम्युनिस्ट लोग यह अभियोग छगाते है. कि विनोवाजी गरीबों के 
सगठन को क्षति पहुँचाते हैं। इसके उत्तर में विनोवाजी ने कहा "मेरे 
सम्बन्ध मे उनकी यह धारणा गलत हे । उल्टे मैं यह दावा करता हूँ कि हमारे 
इस दो वर्ष के आन्दोलन-काल में भूमिहीनो के वीच जो जागरण आया है, 


रु 


रे 


वह वन्य किसी आन्दोलन से नहीं जा सका है है। 
में भूमिहीन आते हूं। वे स्वीकार करते हैँ कि उन्हीकी ओर से में काम कर 
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रहा हूँ। 

कम्युनिस्दों की इस आपत्ति का कि विनोवाजी भूमि की भिन्षा मॉँगि- 
कर भूमिहीनों के अधिक्रारों का हनन कर रहे है, उत्तर देते हुए विनोबाजी 
कहते हैं. “में अधिब्यर ही माँग रहा हे, भिक्षा नहीं। में पप्ठाण की माँग 
करता हूँ । यदि इससे काम नहीं होगा, तो अधिक माँगूँगा। भिल्लुक कभी यह नही 
कह सकता ऊि मुझे इतना दो । भिलर॒क जो पाता है, उसीसे सन्तुप्ट हो जाता 
है। यदि हम आश्रम के 5िए भूमि मांगते और कोई थोडी-सी भूमि दे देता, 
तो हम उसका उपकार मानते और आश्रम के कार्य-विवर्ण में उसके दान 
की वात का उल्लेस करते कि हम उनके आभारी हैं। किन्तु, यह दूसरे ढग 
की वात है। यदि कोई एक हजार एकड भूमि का दान करता है कौर उसके 
पास उससे कई _नी अधिक भूमि बच जाती हैं, तो वह एक हजार एकड भूमि 
छेने से भी में इनकार कर देता हूँ। मैं कहता हे कि यह तो भिक्षा देना हुला । 
में भिक्षा लेने नहीं आया हूँ, दीक्षा देने आया हूँ ।” 

कम्युनिस्ट लोग यह भी कहते है कि घनवानों ने विनोवाजी को केवछ 
आवादी के अयोंग्य खराब भूमि दान में दी है। इसके उत्तर में विनोवाजी 
कहते हैं. में हनुमान्‌ का काम कर रहा हूँ। पूरा पहाड़ ही में राम के पास 
ला उपस्थित करूँगा। उसमें से आवश्यकतानुसार काम की वनस्पति छाँट 
ली जायगी । मैने वनवानों से कहा है कि उनसे ३९ छाख एकड अच्छी जमीन 
पाना चाहता हूँ । इसके अलावा वे पहाड भी देंगे, वो ले लूंगा, क्योकि वह 
भी हमारी मातृभूमि का अगर हे। हम उसे प्यार करते है । और फिर खराब 
जमीन देने पर भी तो वे कुछ दे रहे हैं। जिस किसी भी दिन हो, जब कोई 
कुछ देता है, तब उनके आँगन में हम लोग प्रवेण करते हैं। इसके वाद धीरे- 
घीरे पैर उठाकर हम उनके रनोईघर में पहुँच जावे और कहेंगे कि जापका 
पुत्र जाया है--उसे भोजन दे ।' तब उन्हें सिछाना ही पडेगा।” 

भूदान-यन्र की कार्यप्रणाल्ली के विषय में कम्युनिस्टो की जो आपत्तियाँ 
थी, उनका उत्तर देने के प्रसग मे विनोवाजी ने कहा कि धनवानों में जो सज्जन 
ओऔर उदार-चित्त हैँ, उन्हे दान देने और स्वामित्व त्याग करने की प्रेरणा देकर 
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ओर उनके पास से दान लेकर वे उन्हे अपनी विचारधारा में दीक्षित कर रहे 
हैं और धनवानों मे जो कजूस भौर सकीर्ण-हृदय है, उनसे उन्हे अलग कर दे 
रहे है। कम्यूनिस्ट छोग घनवानों को गरीबो का शत्रु मानते है और उनके 
साथ गरीबों की छडाई कराना चाहते हैं। इसीलिए कम्युनिस्ट लोग भेद, 
विरोब और लडाई की भाषा का व्यवहार करते है । इसलिए ऐसी भाषा में 
उन्हें समझाना अधिक सहज होता है। वे भेद की भाषा सहज ही समझते 
है। इसीलिए विनोवाजी अभेदवादी होते हुए भी भेद की भाषा और छूडाई 
की भाषा का व्यवहार करते हुए कहते है “में गरीबों के शत्रुओं के बीच 
'फूट डाल रहा हूं। कम्युनिस्ट लोग गरीबो के सभी शत्रुओ को एक करते है । 
इससे सज्जन और दुर्जन एक हो जाते है और इससे दुर्जनों की ही शक्ति बढती 
है। धनवानो में अन्तत दस प्रतिशत लोग तो अच्छे हैं। यदि वे ही १० व्यक्ति 
मिल सर्क, तो उनके पुण्य का फल वाकी ९० व्यक्तियो को मिलेगा। इसलिए 
उन लोगो के वीच जो सज्जन है, उन्हें में अहिसात्मक रग से फोड लेने की 
चेप्टा कर रहा हूँ । भेद-तीति की इस प्रयोग-कुणछूता को जो छोग नही समझते, 
वे राजनीति नहीं समझते, वीति-शास्त्र भी नही जानते।” वे और भी कहते 
हैं कि कुश्ती लडते समय सामने के आदमी से हाथ मिलाना पडता है---चाहे 
जीत किसीकी भी हो। इसीलिए उन्होने वडे-वडे जमीदारों और राजाओं 
के साथ कुछती छडने के लिए हाथ मिलाया है। यदि उनकी पराजय हुई, तो 
कम्युनिस्ट लोगो का यह कथन सही साबित होगा कि झत प्रतिशत घनवान्‌ 
दु्जेन है और विजय होने पर गरीबों का कल्याण होगा। अतएव उन्होने जो 
हाथ पसारा है, उससे कम्युनिस्टो को कोई क्षति नही है। 
वर्तमान स्थिति मे कानून के द्वारा भूमि-समस्या का समाधान होना 
सम्भव हैया नहीं, इस वारे में वे कहते है. “प्रभाव तीन प्रकार के होते है । 
(१) हत्या करके, भूमिदो, नहीं तो गोली चलेगी, (२) कानून का 
प्रभाव और ( ३ ) नीति के द्वारा जनमत का प्रभाव। हम नैतिक प्रभाव 
चाहते है। नैतिक दवाव के विना हृदय-परिवर्तत कर सकूँगा--ऐसा दावा 
मैनें नही किया है। इसके वाद ही कानून वनाया जा सकता है। आप छोग 
-कानून में विदवास करते है, परन्तु कानून में शक्ति आती कहाँ से है ? कानून 
में या तो जनता से या फिर सेना से भक्ति आती है। यदि २५ एकड की 


फम्युनिस्ठों के अभियोगो का खण्डन १४७: 


सीलिंग' ( व्यवितगत स्वामित्व में भूमि रखने का अविकतम परिमाण ) 
निर्वारित हो, तो हजारो मध्यवित्त लोगो के हाथ से भूमि लेनी होगी। दुनिया 
में मव्यश्रेणी के लोग ही राज्य करते है। वे शिक्षित है। समाचारपत्रों का 
स्वामित्व उन्‍्हीके हाथ में है। इसलिए मब्यवित्त छोगो के हाथ से बिना 
क्षति-पूर्ति दिये जमीन नही छी जा सकती । उनके पास से यदि जमीन लेनी 
होगी, तो रक्त-क्राति के द्वारा ही। रक्‍त-क्रान्ति यहाँ असम्भव है। हमने 
यह भी देखा है कि जब 'सीलिंग' की वात उठती है, तव छोग अपने बीच 
भूमि का वँटवारा कर लेते है। अतएव कानून के द्वारा समस्या का समा- 
धान तभी सम्भव होगा, जब विना क्षति-पूर्ति दिये जमीन लेने का कोई उपाय 
निकलेगा। वह भी मध्यवित्त लोगो की सम्मति के अनुसार करना होगा। 
भारत के सविधान मे क्षति-प्रूर्त की बात हे। वह भी कोई अनुचित बात नही 
है, क्योकि कानून जनमत के आवार पर तैयार किया गया है। कम्युनिस्ट 
कहते हैं कि वह गलत तैयार हुआ है। किन्तु जो भूल जनमत ने की हो, 
उसे भूल नही कहा जाना चाहिए । इसलिए वर्तमान स्थिति में कानून बनाकर 
भी भूमि प्राप्त नही की जा सकेगी। लोग अपने बीच भूमि वाँट छेगे और 
जो थोडी-बहुत जमीन प्राप्त भी होगी, वह खराव होगी। में खराव भूमि लेने 
के साथ-साथ अच्छी भूमि भी छोगी से माँगता हूँ ।” 

मानव-हृदय की मौलिक सत्यता और अन्त मे राष्ट्र के विलुप्ति-सचटन 
के वारे में विवोवाजी कहते हैं “कम्युनिस्ट भाई यदि सज्जनता पर विश्वास' 
नही रखेंगे, तो उनके गुरु ने उन्हें जो शिक्षा दी हे, उसे सफल तही कर सकेंगे । 
उनके गुरु कार्ल मावर्स ने कहा है कि आरम्भ में गरीबो का राष्ट्र होगा 
और उसके वाद राष्ट्र समाप्त हो जायगा। इसका अर्थ यही होता हे कि 
किसीके हाथ में किसी प्रकार की क्षमता नही रहने पर भी राष्ट्र चछ सकता 
है। यदि इसमे विश्वास किया जाय, तो भी जनसाधारण में विश्वास रखना 
ही पडेगा। वे कहते है कि अन्त मे राष्ट्र विलुप्त हो जायगा, किसी प्रकार 
के अधिकार की आवध्यकता नहीं रहेगी और सव लोग समान भाव से 
जीवन-यापन कर सकेगे। वैसी स्थिति मे सज्जनता पर विश्वास रखना पडेगा। 
मास ने जो वात कही है, वह दस लाख वर्षो के बाद सत्य होगी, ऐसा नहीं 
हैं। वह अभी ही सत्य होने की बात है। यदि सज्जनता पर विश्वास नहीं 


नल 


ध्ध्द भूदान : क्या और पयो ? 


रहेगा, तो राष्ट्र को कायम रखना ही पडेगा और स्वीकार करना होगा कि 
58 छा ७छा77९+ 4929, अर्थात्‌ 'राष्ट्र विलुप्त हो जायगा', यह्‌ 
कहना गलत है। राष्ट्र का अयोजन हे, ऐसा सोचनेवाले केवल कम्युनिस्टो के 
बीच ही नही है, वल्कि काग्रेस और सर्वोदिय मे विश्वास करनेवाले लोगो में 
भी हूँ। इस विचारवारा के बारे में तीन विभिन्न मत है . (१) कम्युनिस्ट 
छोगो का विश्वास है कि अन्त में राष्ट्र का अस्तित्व नही रहेगा, किन्तु अमी 
यह आवश्यक है कि राष्ट्र बहुत पक्का और मजबूत रहे। इसलिए अभी 
समस्त अधिकारों को केन्द्रीमूत होना चाहिए। उसे वे लोग [0[02/07599 
0 ?/066/02/6 ( स्वेहारा-वर्ग का अधिनायकत्व ) कहते हैं। वे सोचते 
है कि अभी अधिनायकत्व होने पर भी अन्त में वह क्षमता क्षीण हो जायगी। 
(२) दूसरा मत हम लोगो का है। हम सोचते है कि राष्ट्र नही रहेगा 
और अभी से ही उसे क्षीण करने की दिशा मे काम शुरू होना चाहिए। 
धीरे-धीरे अधिकारों के विकेद्रीकरण का प्रयोजन है। विकेन्द्रीकरण के 
बिना अधिकार-छोप होना असम्भव है। ( ३ ) ऐसे छोगो की सख्या ससार 
में काफी है, जो यह स्वीकार करते हैं। काग्रेसियो और प्रजा-समाजवादियों 
में से भी अनेक लोग यह वात स्वीकार करते है, किन्तु उनका कहना है 
कि किसी-न-किसी रूप मे राष्ट्र हमेशा बना रहेगा । इसीलिए मैं कम्युनिस्टो 
से कहता हूँ कि उनकी और हमारी विचार-धारा में एक जगह जो एकता है, 
वह यही कि अन्त मे राष्ट्र नही रहेगा। यदि वे यह जानते है और इसे 
स्वीकार कर लिया जाय, तो यह किस' सिद्धान्त पर आधृत है? क्‍या इस 
सिद्धान्त पर नही कि मनुष्य के हृदय से सज्जनता है और इसलिए अन्त में 
राष्ट्र का प्रयोजन ही नहीं रहेगा ? ऐसी अवस्था में मनुष्य की सज्जनता 
प्र विश्वास रखना ही उचित हे ।” 


साम्ययोग 

सभी मनुष्यों का सम्यकूं बौर समान विकास सर्वोदिय का लक्ष्य है। 
केवल सबसे अधिक छोगो का सवसे अधिक हित-सावन होने से ही काम नहीं 
चलेगा, क्योकि इसका अर्थ यह होता है कि वाकी जो लछोग बच जाते है, उनका 
छोप हो तो हो, उनका नाश हो तो हो--उस वारे में चिन्ता करने की कोई 


साम्ययोग १४९ 


आवश्यकता नहं।। बल्कि, वहुसव्यकों के सम्यक्‌ विकास के मार्ग को सरल 
करने के लिए उनका नाथ भी आवश्यक हो जा सकता है। फिन्तु, ऐसा तो नहीं 
मात्रा जा सकता, क्योंकि मे क्या हुँ---इस बारे सें यदि हम गस्मीरतापूर्वक 
विचार करे, तो यह प्रकट होगा कि जो मै हूँ, वही दुसरे भी है। में दूस ? मे 
और दूसरे मुझमे समान भाव से विद्यमान है। मेरा विकास या अम्युदय 
तव तक पूर्ण नही होगा, जब तक दूसरे छोगो का विकास या अम्युदय न हो । 
इसका कारण यह है कि सभी मनुष्यों में एक ही आत्मा विराजमान है। 
यह आत्मा अनन्तगुण-सम्पन्न और अनन्त प्रकार से विकासशील है। सवमे 
एक ही आत्मा है। अतएवं सबका समान विकास हो सकता है, भल्ठे ही एक 
जीवन में वह सम्भव न हो। जीवन के सभी क्षेत्रों में यह प्रयोज्य है। जीवन 
को विभकत करके नहीं देखा जाता | इसलिए आध्यात्मिक, नैतिक, सामाजिक, 
आ्थिक, राजनीतिक आदि सभी क्षेत्रों मे यही समदर्शन होना चाहिए और 
समता-स्थापना की जानी चाहिए। आज यदि हम व्यक्तिगत जीवन तथा 
सामाजिक एवं सासारिक जीवन-प्रवाह की ओर दृष्टिपात करे, तो व्यावहारिक 
क्षंत्र मे इसकी आवश्यकता अनुभव करेंगे। आज ससार के विभिन्न देशो के 
बीच इतना हेप, हिंसा और नह क्यों है? एक देश दूसरे देश से भय क्यों 
खाता है ” इसके मूल में यही हैं कि एक देश अपने को दूसरे देश से बडा 
मानता है और चाहता है कि वही उन्नति करे--वही सुख-भोग करे, दूसरा 
नहीं। वह यह समझता है कि दूसरे देश की उच्चति उसकी अपनी उन्नति के 
मार्ग में वावा वनेगी। इस अमात्मक मनोवृत्ति से हिंसा और द्वेष की उत्पत्ति 
होती' है और आदमी अपना सर्वनाश बुला छेता हैं। समाज की ओर दृष्टिपात 

करने से पत्ता चलता है कि जो मनुष्य जन्म के आधार पर अपने को ऊँचा मानता 
है और दूसरों के स्पर्य से भी दूर रहता है, वह स्वय सकीर्ण हो जाता है और 
यह मनोवृत्ति उसे जीवन के अन्य क्षेत्रों में भी सकीर्ण वना देती हैं। में जिसे 
नीचे रखने या दवा रखने की चेप्टा करूँगा, वह भी मुझे नीच कहकर पुफारेगा। 
यदि हमारे आसपास के सभी छोग नैतिक दृष्टि से पतित हो चुके हैं, तो उसकी 
प्रतिक्रिया हमारे नैतिक जीवन पर भी होगी ही । आशिक क्षेत्र में भी व्यक्तिगत 
जीवन को उत्नति समाज की आ्िक उन्नति के आधार पर वहुत-कुछ निर्भर 
करती है। सबसे एक ही आत्मा विराजमान है, इस मूल वात पर विश्वास 


६५० भूदान : क्या और क्यो? 


रखकर ही अपने को दूसरो में ओर इसरो को अपने मे देखने की दृष्टि प्राप्त 
की जा सकती है। उससे सुल-दुख मे सबको समान रूप से देखने को 
शिक्षा मिलती है। विनोवाजी' ने उसे 'ाम्ययोग' नाम दिया है। साम्ययोग 
ही भूदान-यज्ञ की मूल विचारधारा है। श्रीमद्भगवद्गीता के छठे अध्याय 
के चार इलोको में 'साम्ययोग' की व्याख्या की गयी है। वे इलोक निम्त- 
लिखित है; 
सर्वेभूतस्थमात्मान सर्वभूतानि चात्मनि। 
ईक्षत्ते योगयुक्‍तात्मा सर्वत्र समदर्शन ॥ २९॥ 
यो मा पव्यति सर्वत्र सर्व च मयि पश्यति । 
पत्याह न पश्यामि स चमे न प्रणश्यति ॥ ३० ॥ 
सर्वेभूतस्थित यो मा भजत्पेकत्वमास्थित । 
सर्वथा वर्तमानोईपि स योगी मयि वर्तते ॥ ३१ ॥ 
आत्मौपस्थेन सर्वत्र सम पद्यत्ति यो््जुन । 
सुर वा यदि वा दुख स योगी परमों मत ॥ ३२॥ 
योग में समाहित चित्तवाछा और सर्वत्र समदृष्टि रखनेवाला योगी 
ही अपने को सभी भूतो मे और सभी भूतो को अपने में देख सकता है ।---२९ 
जो मुझे ( आत्मा को ) सभी भूतों मे देखता है और सब भूतो को 
मुझसे देख पाता हे, वह मेरी दृष्टि से बाहर नही होता और मै भी उसकी 
दृष्टि से बाहर नहीं होता ।-..३० 
, जो सब भूती में अवस्थित मुझे [ आत्मा को ) अपने से अभिन्न मानकर 
सावना करता हे, वह चाहे कही भी निवास करे, मुझमे ही निवास करता 
है ३ १ 
है अर्युन, जो सुख और दु ख में सभी जीवों को अपने बराबर ही देखता 
है, वही योगी सबसे श्रेष्ठ होता है--यह मेरा मत है ।-.३२ 
यही साम्य की समग्र दृष्टि है। विनोबाजी युवावस्था के आरम्भ 
से ही निष्ठावान्‌ सन्‍्यासी है। इसीलिए उनकी प्राथमिक दृष्टि आध्यात्मिक 
रही। आव्यात्मिकता पर आबृत उनकी साम्य की पहुंछी दृष्टि थी>+ 
साम्ययोग या समग्र दृष्टि। इस मोलिक आध्यात्मिक सिद्धान्त ने उनके जीवन 
के विशेष-विश्येप क्षेत्रों मे प्रवेश पा लिया हैं। उनकी साम्यदृष्टि सामान्य 
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से विश्ञेप की ओर, समप्टि से व्यप्टि की और सक्रमित हुई है। उनका एकत्व- 
चोव आध्यात्मिकता की समग्रता वर्बात्‌ आत्मा के एकत्ववोव से जीवन वे 
विशेष-विद्येप व्यावहारिक क्षेत्रों मे पहुँचा है। दूसरी ओर, महात्मा गावी 
ने रस्किन के अन टु दिस लास्ट ग्रत्य से आशिक क्षेत्र में अर्यात्‌ जीवन के 
एक विश्ञेप क्षेत्र में समदृष्टि की प्रेरणा प्राप्त की । क्रण यह सम्दृत्टि जीवन 
के अन्यान्य विशेेष-विश्येप क्षेत्रों में प्रवाहित होती है और अन्त में साम्ययोग 
या साम्य की समग्र _गिट में परिणत हो जाती है। इसीलिए महात्मा गादी 
के जीवन-दर्गन की प्रगति प्रणाली ॥90प८४ए८ (आरोही ) है और 
विनोवाजी की जीवन-दृष्टि की प्रगति-प्रणाली 6९तंघ८८ए९ ( अवरोही ) 
है। उनके अपने-अपने जीवनारम्भ की विधिष्टता के कारण प्रगति-प्रणाठी- 
सम्बन्धी उनके दृष्टिकोग में अन्तर है। 


साम्यवाद और साम्ययोग 


विनोवाजी ने भूदान-यज्ञ की मूल विचार-बारा को नाम दिया है-- 
“साम्ययोग ।” साम्ययोग के आधार पर सर्वोदिय-समाज का सघटन करना 
'होगा। आज ससार में जो विचारवाराएँ प्रचलित हैं, उनके साथ साम्यथोग 
के तुलनात्मक अध्ययन की आवश्यकता हे। इससे साम्ययोग की विशिप्टता 
और उत्कर्ष का अनुमान छगा सकना आसान हो जायगा। इसके अतिरिक्त 
जीवन के विभिन्न क्षेत्रों में साम्ययोग कैसा विप्लवी परिवर्तन लाता है, इस 
पर भी विद्येप रूप से विचार कर लेने की आवश्यकता है। इससे सर्वोदिय 
का स्वरूप सहज ही समझ सकते में हम समर्थ होगे। 

जज ससार में मुख्यत तीन विचारवाराएँ प्रचलित है. ( १ ) पूंजीवाद, 
(२ ) गरणताजिक समाजवाद और (३ ) साम्यवाद । इन सबसे पूंजीवाद 
सबसे पुराना है। योग्यता और कार्यदक्षता की चृद्धि करना ही पूंजीवाद का 
उद्देश्य हैं। विनोवाजी कहते है. पूंजीवाद केवल कार्यदक्षता को ही स्वीकार 
करता है। पूँजीवाद कहता है कि कुछ लोगो की कार्यदक्षता कम है, इसलिए 
उन्हे कम पारिश्रमिक मिलना चाहिए। कुछ लोगो की कार्यदक्षता अधिक 
है, इसलिए उन्हे अधिक पारिश्रमिक देना आवश्यक है। कार्यदक्षता के 
अनुसार पारिश्रमिक देकर पूंजीवाद समाज में योग्यता बढाने का प्रयास करता 
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है। पंजीवाद के प्रचलन के कारण कुछ छोगो का जीवन-मान उच्चतम स्तर 
पर पहुच' गया हूँ, यह सत्य हे, किन्तु वहुत-से लोगो का जीवन अवनति की 
चरम सीमा पर भी पहुँच गया है। पूंजीवाद के पास इसके प्रतिकार का कोई 
उपाय नहीं है। पूंजीवाद ने स्पष्ट रूप से कह दिया हे कि जो कार्यदक्ष नहीं 
हैं, वे अवनत ही रहेगे। इसके अतिरिक्त दूसरा मार्ग नहीं है। और, जो 
लोग योग्य हैँ, उन्हे सुख-स्वच्छन्दतापूर्वक जीवन बिताने का अधिकार हे-- 
यह अनिवार्य है। इसीलिए सारा ससार आज दुखाते हे ओर इसीलिए 
पूंजीवाद के समर्थक भी कम हैं। आज हो या कल, इसका नाश 
अवश्यम्भावी है। 

गणतान्विक समाजवाद में समाज-कल्याण का एकमात्र साथन मता- 
घिकार है। किन्तु मत के आवार पर काम चलने से अनेक छषेत्रों मे अल्पसस्यको 
के स्वार्थ सिद्ध नहीं होते । इसका प्रतिकार गणताब्रिक ससाजवाद के पास 
नहीं है। इसीलिए विनोवाजी कहते हैं. गणतत्र में प्रत्येक व्यक्ति को 
एक मत का अधिकार प्राप्त है। यहाँ मत के आधार पर काम होता हे। 
इससे अल्पसख्यको की स्वार्थं-रक्षा नही होती । बहुसख्यकोी का हो हित- 
साधन होता है। गणतात्रिक समाजवाद इस वात का दावा करता है कि 
उसमे सबकी स्वार्थ-रक्षा की व्यवस्था हो सकती हे। किन्तु, गणतानिकता 
के क्रम में जो वुराइयाँ सामने आती है, उन्हें दूर करने के उपाय समाजवाद 
के हाथ में नहीं है। जब तक वहुसख्यको की राय के द्वारा अल्पसख्यको की 
स्‍्वार्थ-रक्षा की वेष्टा होगी, तव तक पूर्ण समाजवाद प्रतिप्ठित नहीं होगा।” 

अब साम्यवाद के वारे में विचार किया जाय। विनोवाजी कहते है + 
“साम्यवाद कहता है कि उच्च श्रेणी का छोप नही होने तक साम्य-अ्रतिप्ठा 
कर सकता सम्भव नहीं होगा। वर्ग-सघर्ष और सम्पन्न छोगो के छोप के 
अछावा और कोई उपाय नहीं है। इतनी दूर तक हिंसा का आश्रव ग्रहण 
करना आवश्यक है और यही धर्म हे। यह सर्वथा स्पप्ट है कि इसके द्वारा 
ससार मे श्ान्ति-स्थापना नहीं हो सकती, क्योकि हिंसा से प्रतिहिसा का ही 
जन्म होता है, भले ही हिंसा के द्वारा उसे कुछ दिनो तक दबाकर रखा जाय। 
केवल यही नहीं, इसके कारण मनुष्यत्व का मूल्य भी घटता हैं और मनुप्यत्द 
की प्रतिष्ठा नष्ट होती है। 
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अतएव साम्ययोंग की विचारवारा गम्भीर रूप से समझना सबके लिए 
आवश्यक है। साम्यपोष क्‍या है, इसकी व्णख्या करते हुए विनोबाजी 
कहते है “वाम्यप्रोंग कहता है कि सभी मनृप्यों में एक ही थात्मा समान 
ख्प से विद्यमान है । मनुप्य-मनुप्य के बीच कोई भेद है, यह साम्यवोंग स्वीकार 
नहा करता। इसके अतिरिक्त मनुप्य की आत्मा और अन्य प्राणियों की 
आत्मा में कोई मौलिक भेद नहीं है। तव, वह इतनी दूर तक स्वीकार करता 
है कि मनुष्य की आत्मा का जो विकास हो सकना सम्भव है, वह अन्य प्राणियों 
के मामले में सम्भव नहीं हे। यद्यपि अनुणीलन के द्वारा मनुष्य की आत्मा का 
विकास क्रिया जाता हे, तथापि सभी मनुप्यो का विकास समान भाव से 

नहीं होता। प्राणिमात्र में एक ही आत्मा विद्यमान है, इसलिए जितनी दूर 
तक सम्भव हो, प्राणियों की रक्षा के लिए प्रयत्त करना कतेव्य है । 

“साम्यवाद और साम्यथोग का अन्तर यही है कि साम्यवाद आत्मा 
की अभिन्नता में विध्वास नहीं करता, किन्तु साम्ययोग करता है। साम्ययोग 
केवल आत्मा की अभिन्नता में विग्वास करके ही थान्त नही हो जाता। वह 
इसी विब्वास के आधार पर औौर भी गम्भीर क्षेत्र में प्रवेण करता है । इसके 
फठ्स्वरूप नैतिक, आथिक, सामाजिक और राजनीतिक क्षेत्रों में क्रान्ति 
का सबंटन होता है। 

“जब हम कोई मीलिफ आध्यात्मिक सिद्धान्त स्वीकार करते ह, तब 
वह जीवन के विभिन्न क्षेत्रों में प्रवेश करके कार्यभील होता है । हम अपनी 
वृद्धि-गक्ति के मालिकि नहीं हँ--उसदे मालिक एकमा भगवान्‌ है। हम 
जिन गुणो के अधिकारी होते है, घह समाज के ही कारण । अतएवं हम सवते 
जो गवित प्राप्त की हे, उसफा समाज की सेवा में ही उपयोग करना होगा । 
हम अपने घरीर के मालिक नही है । हम तो केवछ उसके सरक्षक हे । हमारे 
पास जो कुछ सम्पत्ति हे, उसके मालिक हम नही, भगवान्‌ हैं । ट्रस्टीशिप 
या सरक्षण की विचारवारा ग्रहण करने से पूर्ण विचार-क्रान्ति जा जाती हे । 
हमारे पास जो कुछ है, वह समाज की सेवा करने फे लिए है। व्यदित्तगत 
स्वार्थ को समाज के चरगो से अपित कर देना ही व्यक्तिगत स्वार्थनिद्धि है । 
साम्ययोग और साम्यवाद के वीच यही बा अन्तर हे। 

साम्ययोग का सिद्धान्त ग्रहण करने से आशिक क्षेत्र में वह कसा क्रान्ति 
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हे परिवर्तन छात्रेगा, इसकी व्यास्था करते हुए विनोवाजी कहते है 
हि व्यक्ति अपने सावनो के अनुसार समाज का पूरा-पूरा काम करेगा, बह 
अपने जावत-यापन की जावश्यक चीजें समाज से पाने का अधिकारी होगा। 
जिस व्यक्ति की आँखे नही है, वह यदि अबा रहने पर भी यवासम्भव काम 
करता है, तो अपना पूर्ण भरण-पोयण पाने का अविकार उद्ते भी प्राप्त होगा। 
जो व्यक्ति दृष्टि-क्षक्ति से हीन हे, वह पूरी शक्ति छगाकर काम करने पर 
नी आँखवालो को तुलना मे कम काम कर सकता है, किन्तु इसी कारण से 
काम करने की जक्ति और तारतम्य के अनुसार पालन-पोषण की व्यवस्था 
और तारतम््॒ की व्यवस्था करना अन्याय है। पोपण भौतिक वस्तु है बौर 
सेवा चैतिक वस्तु । नैतिक वस्तु का मूल्य भौतिक वस्तु के मूल्य के द्वारा 
निर्वारित नही किया जा सकता। डवते हुए व्यक्ति का उद्धार करनेवाले 
व्यक्ति की दस मिनट की सेवा का ही मूल्य क्या मजदूरी के हिसाव से ऑका 
जा सकता है ? माँ सन्तान की, पुत्र पिता की, भिष्प गुरु की, मत्री समाज की 
सेवा करते है, किस्तु इन सव सेवा-कार्यो का मूल्य पैसे के रूप में नहीं ऑका 
जा सकता। जिस सेवा में हृदय उँडेल दिया गया है, उसका मूल्य किस प्रकार 
पैसे के द्वारा निग्चित किया जा सकता है? पुत्र ने माता को जो कुछ दिया 
है, विद्यार्थी ने गुरु को जो कुछ दिया है, किसान ने समाज को जो कुछ दिया है, 
वह अमृल्य हैं। नैतिक मूल्य की तरह ही वाथिक क्षेत्र में भी श्रम का मूल्य 
समान होना चाहिए । किन्तु, आज इसके सर्वेथा विपरीत स्थिति है। शारीरिक 
कार्य की अपेक्षा वुद्धि के कार्य को अधिक मूल्य दिया जा रहा हे--पश्रतिप्ठा 
भी अधिक दी जा रही है। किन्तु, इस प्रकार का वैपम्य सर्ववा आवारद्ीत 
है। साम्ययोग की विचारवारा आत्मा के समत्व पर आबृत है। इसीलिए 
उसमें आधिक छेत्र में किसी प्रकार की विपमता स्वीकार नहीं की जाती। 
तब सेवक की भूमिका के अनुसार सेवा का प्रकार-भेद हो सकता है। जो 
सेवा माँ कर सकती है, वह पुत्र नही कर सकता और जो सेवा पुत्र कर सकता 
है, वह माँ नही कर सकती । जो सेवा स्वामी कर सकता है, वह सेवक नहीं 
कर सकता और जो सेवा सेवक कर सकता है, वह स्वामी नहीं कर सकता । 
भाई जो सेवा कर सकता है, वह वहन नही कर सकती और बहन जो सेवा 
कर सकती है, भाई नहीं कर सकता। इसी तरह व्यक्ति के पार्थक्य और 
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शक्ति के पार्थक्य के अनुसार सेवा का पार्थदय हो सकता है। किन्तु, सबके 
लिए समान सूप से चिन्ता करनी होगी । 

“अँगुलियाँ कम-वेशी काम देती हे, किन्तु वे सव समान हैं। एक 
अँगुली से जो काम होता हे, वह दसरी से नही होता । इसी प्रकार यह श्तमझना 
जावधब्यक है कि समाज में एक की सेवा दूसरे की सेवा से भिन्न हो सकती है, 
परन्तु उसका आर्थिक मूल्य समान होना चाहिए । 

#हमने यह समझ लिया है कि साम्ययोग के सिद्धान्त के अनुसार जब 
नैतिक मूत्य में कोई अन्तर नहीं होता, तब आशिफ क्षेत्र में भी अन्तर होना 
उचित नही है। विकास के लिए सवको समान सुबोग प्राप्त होना चाहिए। 
विद्यार्थी अपनी ग्रहण-शक्ति के अनुसार शिक्षा ग्रहण करेगा, यह सही है, 
किन्तु पारिश्रमिक का परिमाण कम-बेशी करने से सवका ठीक तरह से विकास 
नही होगा। इससे क्षेत्र-परिवर्तत करके अन्य क्षेत्र में जानें का आकर्षण था 
जाता है--जैसा कि आजकल होता है। समान वेतन की व्यवस्था होने से 
इस मनोवृत्ति का दमन होगा । 

“आशिक क्षेत्र में साम्ययोग का परिणाम यह होगा कि प्रत्येक श्राम 
पूर्ण्प' से स्वावलूम्बी हो जायगा। अन्न, वस्त्र, दूध, थी आदि जिन सब 
वस्तुओं की मूलत आवध्यकता होती है, बे प्रत्येक ग्राम में पयाप्ति परिमाण में 
उत्पन्न होगी और इससे ग्राम स्वावलम्बी वन जायेंगे। इस प्रकार सबके 
स्वावलम्बी होने से समता का उद्भव होगा। यदि यह आम पूर्ण रहे भर 
बह ग्राम भी अपूर्ण रहे, तो दोनो की अग्यर्णता के कारण साम्य की स्थापना 
नहीं हो सकेगी । जिन सव वस्तुओं की मूछत आवश्यकता होती है, उनका 
गाँव में उत्पादन होना आवश्यक है। भगवान्‌ ने सवको परिपूर्ण करके पैदा 
किया है। बुद्धि और गक्ति कम-वेशी है। किन्तु, भगवान्‌ की व्यवस्था इस 
प्रकार विकेन्धित है कि सवका विकास हो सकता है। इस प्रकार की विकेन्द्रित 
व्यवस्था आशिक क्षेत्र में भी होने की आवश्यकता है। 

राजनीतिक क्षेत्र में साम्ययोग़ के फल की व्यारया करते हुए विनोवाजी 
कहते है. साम्ययोग के फलस्वरूप राजनीतिक क्षेत्र में भी वर्तमान मूल्य 
का परिवर्तेन होगा। हम केवल भोपणहीन समाज नहीं चाहते---हम शासन- 
छीन समाज भी चाहते हैं। साम्ययोग के सिद्धान्त के बनुसार जातवन्सत्ता 
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का प्राम-ग्राम में वितरण होगा। अर्थात्‌ प्राम-ग्राम में अपने राज की प्रतिप्ठा 
होगी। मुख्य केत्र में नामसात्र की सत्ता रहेगी और इस प्रकार होते-होते अन्त 
में शासनहीत समाज स्थापित हो जायगा।” 

साम्ययोग सामाजिक क्षेत्र में जिस ऋतिकारी परिणाम की सुष्टि 
करेगा, उसका वर्णन करते हुए विनोवाजी कहते है .. “सामाजिक क्षेत्र मे 
भी जातिभेद या ऊँच-नीच का भेद नही रहेगा। यदि किसीमे ब्राह्मण के गुण 
रहेगे, वो उसे तदनुरूप काम दिया जायगा। किन्तु, इसी कारण उसे अन्य 
लोगों से ऊँचा नहीं साना जायगा। इसी प्रकार मेहतर, मोची आदि को 
भी नीच नहीं माना जा सकेगा, क्योंकि उनके न रहने से समाज नहीं चल 
सकेगा ।” 

असली काति या विप्लव एकमात्र साम्ययोग के द्वारा ही आ सकता 
है। यह दावा करते हुए विनोबाजी कहते है “इसी प्रकार नैतिक, आर्थिक, 
राजवीतिक और सामाजिक व्यवस्था में भी परिवर्तन छाना साम्ययोग का 
उद्देश्य है। इसे ऋ्राति कहा जाता हे। आजकल हिंसा को ही विप्लव या 
क्राति समझा जाता है, किन्तु जहाँ मोलिक विपय में क्राति नही होती, वहाँ 
केवल ऊपर-ऊपर परिवर्तन आने को विप्लव कहना गलत हे । विप्छव तभी 
होगा, जब हम नैतिक जीवन में विप्लवी परिवर्तन छा सकते में सक्षम हो । 
हम यह दावा करते है कि साम्ययोग नैतिक मूल्य में परिवर्तन लाता है, क्योकि 
साम्ययोग का आधार आध्यात्मिक हे और वह जीवन के हर क्षेत्र में क्रािति की 
सृप्टि करता है।” अर्थात्‌ आत्मा की एकता स्वीकार करने से ही 
नैतिक क्षेत्र मे समता की मनोवृत्ति आ सकती हे, अन्यथा नही। जहाँ नैतिक 
क्षेत्र में समता-वृत्ति का अभाव है, वहाँ जीवन के अन्यान्य क्षेत्रों में मीलिक 
समता की सृप्टि कर सकना सम्भव नहीं है। 

साम्ययोग के व्यापक दृष्टिकोण की व्याख्या करते हुए विनोवाजी 
कहते है . साम्ययोग का विचार हृदयगम करने के लिए पहले मोह-ममता 
से मुक्त होने की आवश्यकता है। भूदान-यज्ञ मोह-ममता से मुक्त होने का 
उपाय है। किस' प्रकार मुक्त हुआ जा सकेगा ? जमीन का स्वामित्व-भाव 
त्याय करके यह मुक्ति-सावना आरम्भ करनी होगी। भूदान करना किसी 
पर कृपा करना नहीं है। और भी आगे वढकर मै कहूँगा कि किसी प्रदेश में 
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यदि जमीन कम और आवादी अविक हो, तो एक प्रदेय के छोग दूसरे प्रदेग 
जाकर निवास कर सकेंगे । इसी प्रकार एक देन के छोग दूसरे ढेयो में नी 
जाकर वस सके । पृथ्वीमाता का द्वार सवके 5िए पुछा है। जो जहां 
रहना चाहेंगे, वर्हाँ नहेगे। इस प्रकार हम विच्व के नागरिक वनना चाहते 
हैँ और सभी प्रक्नार के आाथिक, सामाजिक तथा राजनीतिक भेद दृन करना 
चाहते हैं। जमीन थोठी हो, छोटा टुकटा ही या बठा द्वो, वह संत परमेब्बर 
का ही दान है। हम उसके मालिक नही हो सकते । भारत के निवासी भारत 
के मालिक ई और जर्मनी के निवासी जर्मती के, यह बारगा गलत है। ससार 
में जितनी वायु हैं, जितना जछ है, जितना प्रका् है, जितनी भूमि हैं, सद 
सवकी सम्पत्ति है--बह साम्यत्रोग की व्यापक दृष्टि है। 
कात्रीपुरम्‌-सोदिय-सम्मेलन के समय वहाँ अपने प्रथम दिन के प्रार्यन।- 
प्रवचन में विनोवाजी ने व्याल्या करते हुए बतठाया क्लि समग्र दृष्दि से 
साम्यवाद वीर साम्ययोग के वीच क्या पार्यक्य है। उन्होंने कहा “साम्बवाद 
वियमतावाद की प्रतिक्रि। ह--वह साम्राज्यवाद और पूंजीवाद की प्रति- 
क्रिया है। साम्यवोय एक जीवन-विचार है, वह स्वयम्भू है। यूरोप में पूंजीवादी 
समाज-रचता के कारण जो विचारवबारा प्रसारित हुई थीं, उसमें कई ब्रटिस्ग 
थी। इसलिए वहाँ प्रतिक्रिया-स्वरूप साम्यवाद का जन्म हुआ। इस तरह की 
प्रतिकारात्मक विचारवारा जीवन-विचार नही हो सकती । वह एक तात्वालिफ 
वस्नु हैं और किसी समय-विद्येप के लिए उपयोगी साबित होती हैँ। मेरी 
धारणा है कि साम्पवाद का काम प्राय समाप्त हो गया है--उसका सार- 
तत्त्व समार ने ग्रहण कर लिया है। उसकी ओर आज सारा ससार आह्ृप्ट 
है। हम उसे सर्वोदय कहकर पुकारते ह&। हमने उसे साम्यप्रोग! नाम 
विया हैं! वह एक जीवन-विचार हैं। चिरकारू तक उसकी उपयोगिता 
बनी रहेगी, क्योंकि उसका आयार आत्मा की एकता है। आत्मा की एकता 
भारत के ऋषियों द्वारा अनुभवनिद्ध हैं। आत्मा की एकता के सम्बन्ध में 
वे मनृप्पय-्ममाज को शिक्षा दे गये हूँ ।” 
सख्य भवित का युग 
नादिकाल से मानव-समाज का विकास होता था रहा है। आत्मा 
अनन्तगुण-सम्पन्न हैं। एक-एक युग के प्रयोजन के अनुल्प आत्मा के एक- 


शो हि 
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एक गुण का विकास होने की आवश्यकता होती है। तव उस गुण का विकास 
होता है और समाज में उस गुण का चिन्तन-मनन होने लगता है। इसी 
अकार समाज में एक समय वस्त्र-वारण गृण के विकास को आवश्यकता हुई 
थी। उस युग के समाज मे वस्त्र-धारण को ही धर्मस्वरुप माना जाता था । 
और एक युग मे काम-नियमन की आवश्यकता हुई थी । उस समय काम-नियमन 
की चेष्टा मे विवाह-अथा की सृष्टि हुई। गृणमात्र का ही लोग आदर करते 
है, यह सत्य है, किन्तु युग के प्रयोजन के अनुसार और परिस्थिति की परिणति 
के फलस्वरूप समाज में जिस गृण के विकास का प्रयोजन होता है, उस गृण का 
प्रयोग करने के लिए समाज उत्सुक हो उठता है। वस्त्र-धारण का आज 
मनुष्य आदर करता है। काम-नियमन का मनृष्य निश्चय ही आदर करता 
है, किन्तु आज उसके विकास के लिए समाज उत्सुक नही है। तब, जिस _ण 
के प्रयोग और विकास के छिए आज समाज उत्सुक हुआ है, वह कौन-सा 
गुण है अथवा वे कौन-कौन-से गुण हैं? विनोवाजी कहते है कि आज तीन 
» गृणों की आवश्यकता का उद्भव हुआ है. (१) निर्भयता, ( ३) समता 
और (३ ) समाजनिप्ठा। समता के विपय में हम यहाँ विचार करेगें। एक 
युग में सदृद्देश्य से प्रेरित होकर ही वर्ण-व्यवस्था कायम की गयी थी । विनोवाजी 
इस सम्बन्ध में कहते है ऐसी व्यवस्था थी कि प्रत्येक व्यवित अपनी- 
अपनी योग्यता के अनुसार शिक्षा ग्रहण कर सके । उस युग मे मनुष्य की योग्यता 
देखी जाती थी! उस युग के छोग सोचते थे कि जिन्हे कम वुद्धि है, उन्हें 
बढनें-लिखने की कया आवश्यकता है ” उन्हें मेहनत के काम में छूगाना 
अच्छा होगा, और यदि उन्हे वृद्धि के काम में लगाया जायगा, तो उनसे वृद्धि 
का भी काम नही होगा और मेहनत का भी नहीं ।” इसीलिए श्रेणियों या वर्णों 
की सृष्टि की गयी थी । किसी पर राज्यभार और देश-रक्षा का भार दिया 
गया। किसी पर वाणिज्य-व्यवसाय का भार डाछा गया । और, किसीकों 
शारीरिक परिश्रम करने का भार दिया गया। अन्य वर्णो की सेवा करने 
का भार एक अन्य श्रेणी को दिया गया। अभी हम ऐसा सोच सकते है कि 
वर्णमेद करने में उनका उद्देग्य अच्छा नहीं था, किन्तु यह ठीक नहीं है। 
किसी बुरे उद्देश्य से वर्णभेद नहीं किया गया था। विनोवाजी कहते हूँ 
“बाद में असमता बढ़ी और लोगो ने सोचा कि प्रत्येक की योग्यता वढायी 
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जा सकती है। जिस युग से विज्ञान नही था, उसी युग में वर्णों का जन्म हुआ 
था। किन्तु, जब विज्ञान का विकास होने छूग्रा, तव बह सोचा जाने छगा 
दि विज्ञान की सहायता से सभी मनृप्यो का समान विकास किया जा सकता 
है। अतएव वर्णों अबवा श्रेणियों की अब कोई जावन्पकता नही है।” समाज 
में निन अन्य बसमतामूलक था समता की विरोधिनी व्यव्स्थातो का जन्म 
हुटा था या जिन्हें पैठा किया गया था, उनके सम्बन्ध में भी वही वात प्रयोज्य 
हूँ। अर्थात आज विज्ञान के बुग में इन सव सम व्यवस्थाओं को कायम 
रफ़ने की कोई आवश्यकता नहीं हैं। इसीलिए आज समाज में समता की 
इतनी ती भूख जगी है। समता-विरोबी कोई वात समाज को अच्छी नहीं 
लगती । समाज में समता छानें-मम्बन्धी कोई भी आन्दोलन जनसावारण 
में उत्साह पैदा करता हे, क्योंकि आज युग की यही आवश्यकता है। 

बाज समता का युग आया है। इसलिए समाज में, थश्रेणी-श्रेणी में, 
व्यव्तिव्यक्ति में जी श्रद्धा या भक्ति विद्यमान थी, उसकी भूमिका में भो 
क्राितिकारी परिवर्तन आना निश्चित हैं। पारन्णरिदः सम्पर्क की तरह ही 
पारस्परिक प्रेम, भक्ति या श्रद्धा का वी रूप होगा। पारस्परिक सम्पर्क की 
भूमिका में क्रातिकारी परिवर्तन हो रहे है । इसीलिए प्रेम, श्रद्धा या भक्ति 
के रूए में भी ऋतिकारी परिवर्तन आा रहे है । समता के युग में भक्ति का रूप 
'सस्य भक्ति' होता है) भार में पाँच प्रकार के प्रेम-माव या भवित-भाव 
की चर्चा हुई हूं। बास्त्र कहता है कि प्रेम-भाव या भवित-भाव पांच प्रकार 
के होते है। जैसे,--झान्त, दास्य, सखा, वात्मल्य और मबुर। ऋषि छोगो 
का भाव गान्त-भाव होता है। “स्वानन्दमावें परितुप्ट ।” “आत्मन्येवात्मना 
तुप्ट ॥” माँ का सन्तान के प्रति वात्सत्य-भाव होता है, जैसा कि गोपाल के 
प्रति यथोदा का भाव है। पत्नी का भाव मबुर-भाव होता है, जैसे गोपिकाओं 
का भाव। दास्य-भाव होता है स्वामी के प्रति सेवक का भाव। रामचन्द्र 
के प्रति हनुमान्‌ का दास्य-भाव था। गौर ससा-माव कहते है बन्बु के प्रति 
बन्यू के, सखा के प्रति सखा के भाव को। श्रीकृप्ण के प्रति अर्जुन की जो 
भक्ति, श्रद्धा या प्रेम है, वह ससा-भक्ति का उदाहरण है। जो व्यक्ति दूसरे 
को जैसा देखता है या समझता है, उसका भाव वैसा ही होता है। “यो यच्छृद्ध 
स॒ एवं स्‌ ।” जिसकी जैसी श्रद्धा होती है, वह वैसा ही होता है। बाज 
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समता का युग है। इसकी विशद व्याख्या करते हुए विनोवाजी कहते हूँ * 
अर्जुन और भगवान्‌ श्रीकृष्ण के बीच सख्य भक्ति की भूमिका थी। एक- 
दूसरे को समान मानकर वे काम करते थे। श्रीकृष्ण ज्ञान के भाडार थे। 
अर्जुन का ज्ञान सीमित था। वे पराक्रमी तो थे, किन्तु उनकी शक्ति परिमित 
थी। श्रीकृष्ण की शक्ति असीम थी। किन्तु, उन दोनों के वीच सखा-सम्वन्ध 
था, दोनो के वीच समानता का सम्बन्ध था । भगवान्‌ के प्रति अर्जुन 
के मन में आदर-श्रद्धा थी, किन्तु उसका मूल समता में था। उसके पूर्व 
एक युग्र दास्य-भक्ति का युग था। उस युग में स्वामी-सेवक का भाव था । 
स्वामी और सेवक के बीच प्रेम था। किन्तु, स्वामी सेवक का पालन-मोषण 
करता था बौर सेवक स्वामी की भक्ति करता था। वह हलनुमान्‌ का युग 
था। हनुसान्‌ राम की जो भक्ति करते थे, वह दास्य भक्ति थी। आज ससार 
में सख्य भक्ति की भूख वहुत अधिक है । इसका अर्थ यह नही है कि जो पृज्य 
पुरुष है, उनके प्रति भक्ति नही रहेगी । अब भक्ति के साथ-साथ समता का 
सम्बन्ध रहेगा | जब युद्ध का समय आया, तब अर्जुन ने श्रीकृष्ण से पूछा 

आप मेरी सहायता करेगे कया ? आप मेरे सारथी बने और मेरे घोडो की 
देख-रेख करे ।” इस प्रकार वर्जुन ने अपने परमपूज्य व्यवित को घोडो की 
सेवा का काम सौंपा था। मित्रता का सम्बन्ध था, इसलिए उन्होने ऐसा 
किया था । 

“हनुसान्‌ के युग मे समाज का गठन ऐसा था कि शक्तिगाली व्यविति 
स्वामी होता था और सेवापरायण व्यक्ति सेवक । स्वामी और सेवक के 
बीच प्रेम गौर आदर रहता था, किसी तरह का विवाद उनके बीच चही 
था। किन्तु, उस युग में विकास की सीमा निदिष्ट थी। 

“समचद्ध 'राजा राम थे, किन्तु कृष्ण 'राजा कृष्ण' नही थे । वे 'गोपाल- 
कृष्ण! थे---वन्यु ही थे । वर्तमान युग में आपस में कितना भी प्रेम क्यों न रहें, 
स्वामी-सेवक का सम्बन्ध उपयोगी नहीं प्रतीत होता । बीच में ऐसा समय 
आया था, जब स्वामी अत्याचारी वन गया था और सेवक के मन में स्वामी के 
प्रति श्रद्धा का भाव नहीं रह गया था । आज भी स्वामी-सेवक के सम्बन्ध 
सुबर सकते है, परन्तु आज के युग की माँग 'सख्य भक्ति है। स्वामी-सेवक 
के सम्बन्ध इस यूग में पर्याप्त नही है। 
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“इसीलिए हम जव दान माँगते है, तो यह नहीं कहते कि लाप श्रेष्ठ 
हैं, थाप स्वामी हैँ, आप मालिक है, हमे दान दीजिये । हम आपकी सेवा 
करेंगे । हम आपके कृतन होगे।' हम तो यही कहते हैं कि सब भाई-भाई 
है। में वरावर का हिस्सेदार हूँ । मुझे मेरा हिस्सा दीजिये। दान का अर्थ 
समान विभाजन हे, समान वितरण है । यह ञअकराचार्य द्वारा निर्दिष्ट अर्थ 
है । इसीलिए जब कोई एक सौ एकड में से दो एकड का दान देता है, तो 
मैं उसे स्वीकार नही करता । यदि मैं दास्य-भाव लेकर माँगता, तो दो एकड 
भी स्वीकार कर लेता और उसे प्रणाम करता, उसके प्रति कृतज्ञ रहता, उसका 
उपकार मानता। किन्तु आज हम सखा-सम्वन्ध के आधार पर माँग रहे हैं । 
आज का सामाजिक संगठन सखा-भाव को मान छेगा । आज गुरु-शिप्य एक- 
दूसरे के मित्र होगे । एक का दूसरे के प्रति प्रेम रहेगा । गुरु शिप्प को जिक्षा 
देगा और शिष्य भी गुरु को शिक्षा देगा । जिसके पास जो कुछ है, वह दूसरे 
को देगा। दोनो ही दोनो का उपकार स्वीकार करेगे। इस प्रकार समता 
का सम्बन्ध स्वीकार करके गुरु-अिष्य रहेंगे, मालिक-मजदूर रहेगे, स्वामी- 
सेवक रहेगे ! 

“एुक समय' था, जब पत्नी पति को पतिदेव मानती थी और अपन को 
दासी | वह समय बुरा नहीं था। किन्तु, आज हम एक कंदम आगे वढ गये 
है। वर्तमान युग की पत्नी पतिब्रता होगी और पति पत्लीत्रत होगा। एक- 
दूसरे को देवता समझेगे। जिसकी योग्यता अधिक होंगी, वह आदरणीय 
होगा । यदि पति की योग्यता अविक होगी, तो पत्नी उसकी श्रद्धा करेगी 
और यदि पत्नी की योग्यत्ता अधिक होगी, तो पत्ति उसके प्रति श्रद्धा-भाव 
रखेगा। किन्तु, उन दोनो के बीच समानता का सम्वन्व द्वोगा। इसीको 
में सख्य भक्ति का युग कहता हूँ।” 

वर्तमान युग के इस परिवर्तन का लक्षण और भी दो-एक पारिवारिक 
सम्बन्धों के क्षेत्र में देखा जा रहा है। पहले वगाली-परिवार में भाई की 
पत्नी को बेटी की तरह माना जाता था और भाई की पत्ती अपने पति के बड़े 
भाई को पिता की तरह मानती थी मौर इसीके अनुसार दोनों एक-दुनरे को 
सम्बोधित करते थे । आजकल आधुनिक चिनसम्पन्न वगराददी-परिवार में 
चथू अपने पति के बडे भाई को “दादा” कहकर पुकारने छुगी है और छोटे 
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भाई की पत्नी को छोग नाम से पुकारने छग्रे है। उन्त छोगो के वीच परस्पर 
श्रद्धा या भक्ति में कमी नहीं भायी है, किन्तु आज वह सख्य भक्ति मे परिणत 
हो गयी है। आधुनिक रुचि-सम्पत्न गुजराती परिवार से बच्चे पिता को नाम 
लेकर पुकारते है। जैसे, पिता का नाम मनुभाई' हे, तो पुत्र पिता को 'मन- 
भाई कहकर पुकारता है। यहाँ पिता-पुत्र के बीच प्रेम-भाव नष्ट नही होता-- 
केवल युग-परिवर्तन के अनुत्तार उत्तका प्रकार-भेद हो जाता है। 

विनोवाजी आगे कहते है - “युग की माँग के अनुसार हमे समाज का 
गठन करना होगा। आज यह समझ छेसना आवश्यक है कि पुरात्रे यूग का 
जो मूल्य था, वह ठीक उसी रूप में टिक नहीं सकता । तुल्सी-रामायण के 
समय जिसका जो मूल्य था, इस युग में उसका वही मूल्य नही रहेगा। उस 
युग में ब्राह्मण श्रेष्ठ माने जाते थे, किन्तु वर्तमान युग की रामायण में यह 
नही माना जा सकता कि केवल ब्राह्मण ही श्रेष्ठ है। जो अच्छे है, वे श्रेष्ठ 
भाते जायेंगे ( किन्तु समता का सम्बन्ध रहेगा )। 

वर्तमान युग में कारखानों में मालिक और मजदूर रहेगे। एक की 
वुद्धि अधिक और दूसरे की शारीरिक शक्ति अधिक । मजदूर यह नही कहेगा 
कि आप मालिक है और मैं आपका नौकर हैँ ! यह सम्बन्ध और अधिक 
दिनों तक नही चलेगा। अब तो दोनो ही भागीदार होगे। बुद्धि के छिए 
भालिक को जो पारिश्रमिक मिलेगा, शारीरिक श्रम के लिए मजदूर को भी 
वही पारिश्रमिक मिलेगा। पारिश्रमिक बराबर होगा, परन्तु जिसकी योग्यता 
अधिक होगी, वह आदरणीय होगा। एक व्यक्ति दूसरे व्यक्ति का मित्र 
होगा, साथी होगा । 

'वर्तेमान युग में भाई-भाई, गुरु-शिष्य, पति-पत्नी आदि के सम्बन्ध 
नवीन ढग के होगे। उसमें एक नयी रुचि' आयगी। प्राचीन युग ये भी 
पारस्परिक सम्बन्ध प्रेमपूर्ण थे । किन्तु आज वह प्रेम विकारस्रस्त हो गया 
है। पति महोदय विगड गये हैँ, फिर भी उन्हें देवता माना जा रहा है और 
साध्वी होने पर भी पत्नी का आदर नही है। जहाँ सम्बन्ध खराब हो गया 
है, वहाँ नवीन युग की माँग सामने आ गयी है। 

“आज यदि स्वय रामचन्द्र भी ससार मे आकर राजा राम होना चाहे, 
तो हम यह स्वीकार नही करेये। महात्मा गावी भी यदि आये, तो हम उन्हें 
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राजा गावी नहीं बनायेगे। वे महात्मा गावी रहेगे। प्राचीन काल में अच्छे 
राजा थे, किन्तु उनकी अपेक्षा खराव राजा अधिक ये । पहले प्रजा का विकास 
सीमावद्ध था, किन्तु आज समय आगे वढ गया है। जो व्यक्यि समय के परिवर्तन 
के अनुसार चलना नहीं सीखता, वह हार भी खाता है थौर मार भी। घारा 
में पडा हुआ व्यक्ति यदि हाथ-पाँव न चलाये, तो भी धारा उसे आगे ले जाती 
हैं। किन्तु, यदि वह धारा के विपरीत जाने की चेप्टा करेगा, तो उसका कुछ 
व्यायाम होगा, यह तो सही है, किन्तु वह आगे नहीं वढ सकेगा। 

“मनुप्य कितना भी वडा क्यों न हो, उसकी प्राचीन प्रतिप्ठा और 
आटम्बर आज और नहीं चछेगा। हमारे पास इसका एक उदाहरण है। 
परणुराम कितने महान्‌ पुरुष थे। उनकी वडी रयाति भी थी। उन्होंने 
इक्कीस वार पृथ्वी को क्षत्रिय-विहीन किया था। वे अवतार थे। किन्तु, 
जव रामचन्द्र आये, तव उन्हें यह पहचान लेना जरूरी था कि नया अवतार 
आ गया हे। किन्तु, उन्होंने यह नहीं पहचाना और रामचन्द्र के साथ छडाई 
करने को बढे। उसमे वे पराजित हुए। परबथुराम-सदृथ शवितशाली पुरुष 
जब यू के विरुद्ध जानें के उपक्रम में नहीं टिक सका, तब दूसरा कोई 
केसे टिकेगा ? पुरानी रीति कितनी भी अच्छी क्यों न हो, वह्‌ नये युग में 
अच्छी तरह ठहर नहीं सकेगी। 

“आज ' जब कार्यकर्ताओं के साथ' मे) वार्ता हुई, तव मैंने उनसे कहा 
कि हमे जो एक-पप्ठाश चाहिए, वह मानो टैक्स की अदाई की जा रही है । 
मैं तो यह विचार समझा रहा हूँ कि भूमि, सम्पत्ति और उत्पादन के सावनों 
पर अब सवका समान अधिकार है। युग की' माँग की वात जो व्यक्ति बतछाता 
है, उसे लोग उद्धत मानते हैं। यदि उसे उद्धत माना जायगा, तो वह उद्धत 
हो जायगा। किन्तु, यदि युग की भूस पहचान ली जाय तो जो माँगने आयेगा, 
वह नम्नर होकर रहेगा और छोटे-वर्डे की श्रद्धा करेगा । 

माता-पिता के साथ सनन्‍्तान के सम्तन्ध के विपय में चर्चा करते हुए 
विनोवाजी कहते है. छोग कहते हूँ कि आजकल सन्‍्तान माता-पिता की 
श्रद्धा नही करती। सनन्‍्तान तो वाल्यावस्था से ही माँ पर पूर्ण श्रद्धा रखकर 
चलती रहती है। माँ यदि कहेगी कि वह चाँद है, तो वच्चा मान छेगा। 
बच्चा यह नहीं कहता कि ठहरो, जरा मैं पता छगा रूँ कि वह सचमुच चाँद 


कम भूदान ; क्या और दयो ? 


है या नहीं। इतनी श्रद्धा रहने पर भी छोग कहते है कि सनन्‍्तान मॉ-्चाप 
को नहीं मानती | में तो यह कहूँगा कि माता-पिता युग की प्रवृत्ति को नहीं 
समझते। माता-पिता सनन्‍्तान के साथ समानता का सम्बन्ध रखकर चले और 
समता के आधार पर प्यार करे। उन्हें माता-पिता आदेश नही, परामर्श 
दे। बाज्ञा न दे। मारेसीटे भी नहीं। पहले भी माता-पिता मार-पीट 
करते थे, किन्तु प्यार का ही भाव छेकर। इस युग में ऐसा और नही चलेगा। 
इस युग में माँ कहेगी कि मै तुम्हे दड नही दूंगी, अपने को दड दूँगी, उपवास 
करेंगी । 

“सबकी अपनी-अपनी विशेषता है। मजदूर की वृद्धि कम होने पर 
भी उसकी सहृदयता अधिक हो सकती है। किसीके लिए भी वह मृत्यु का 
आलिमन करने के लिए तैयार हो सकता है । हमारी वुद्धि अधिक हो सकती 
है, किन्तु हम शारीरिक दृष्टि से दुर्वक हैँ। प्रत्येक व्यक्ति में कुछ-न-कुछ 
दुबेलता भी दे भीर विशेषता भी । इसीलिए समता के सम्बन्ध के आधार 
पर परस्पर प्रेम रहना चाहिए ।” 

इस दृष्टि से यदि भूदान-यज्ञ को देखा जाय, तो यह इस युग की माँग 
है, यह बात सहज ही समझ में आ जाती है। यदि यह युग की मॉग नही होती, 
तो गरीब पर्यन्त दान नही देते और धनी लोग विनोवाजी के मार्ग में वाबा 
देते। इसीलिए विनोवाजी इस सम्बन्ध में कहते हैं “बह नवीन विचार 
मैंने अपनी थैली से वाहर नहीं निकाला है। युग-अवाह से मैने इसे ग्रहण 
किया है। इस विचार का भ्सार करने की दृष्टि से काम कीजिय जले 
'कोटा' पूरा करने की दृष्टि से नहीं। 'कोर्टा' पूरा कर देने से ही काम नहीं 
घलेगा। जब आप जनसाधारण को यह समझा दे सकेगे कि सख्य भक्ति 
का समय आ गया है, तमी आपका काम सफल मात्रा जायगा |! 


साम्य का स्वरूप 


आज का समाज-सघटन वहुत विकास्गस्त है। विनोवाजी कहते 
है. “वह संगठन नहीं है, वह विध्वस है। उसकी सबसे वडी त्ूटि है--बहत 
अधिक वैषस्य । इस वैपम्य को दूर कर समाज मं साम्ब-स्थापना करनी होगी। 
यह साम्य किस प्रकार होगा ? विनोबाजी कहते है : हमे नया सगे से 


साम्य का स्वत्त्प श्द्द्प्‌ 


तैयार करना होगा। इसके किए हमे अपने हाथ की पांच अँगुलियों से चिक्षा 
लेती होगी। ये अंगुलियाँ पूर्णत समान भी नहीं हैं और अनमान भी नहीं। 
प्रत्येक अँगुली अपने में स्वतन्त्र है। इसके अतिरिक्त थन्‍य अँग्ृन्ध्यो का 
महयोंग लेकर प्रत्येक अंगुली काम करती है) इसी जावार पर हमें भी 
समाज-रचना करनी होगी, जिसमें कि नये समाज में अत्यन्त असाम्य भी ने 
रहे और अत्यन्त समानता भी न रहें । उस समाज में प्रत्येक व्यक्ति का अपना- 
अपना व्यक्तित्व रहेगा, प्रत्येक के व्यक्तित्व का विकास होगा यीर प्रत्मेक 
व्यक्ति दूसरों के सहयोग से काम करेगा। यही समझाने के छिए में द्वार- 
द्वार बूमता फिर रहा हूँ ।” समाज में साम्य-प्रतिप्ठा करने के लिए हमे विवेक 
बुद्धि के सहारे चठना होगा। ऐसा होने पर ही हम हाथ की पाँचों अँगुलिपो 
की थिक्षा सम्थक्‌ तप में तरहण कर सकेंगे । विनोवाजी ने एक उदाहरण 
देकर यह वात समझायी है। माता अपने बच्चों जो गणित के हिसाव 
से समान भोजन नही देती। सवसे छोटे वच्चे को वह केवल दूब देती है। 
उससे कुछ बडे बच्चे को वह थोडा दूध और टी खाने को देती है जौर वे 
को केवल रोटी देती हूं। यही विवेकयुक्त समता है। अहिसा के पथ पर समता 
आते से ऐसी ही समता आयगी । किन्तु, अन्य देगो से हिसा के पथ पर जो 
समता लाने की चेप्टा की गयी है, वह असफल साबित हुई है। विवोबाजी 
कहते है. “समाज में प्रत्येक व्यक्ति की बूस और पवेन्द्रिय शक्ति देखकर 
उसके भोजन की व्यवस्था करनी होगी । किन्तु, जहाँ हिसा के द्वारा समता की 
स्थापना की गयी है, वहाँ सवको एक ही साँचे में ढाला गया है। हम इस 
प्रकार सवका एक साँचे में ढछा होना कभी पसन्द नहीं करेगे । हम विवेक 
के द्वारा समता लाना चाहते हैँ। आव्यात्मिक समता की स्थापना हमारा 
लद्षय है।” आध्यात्मिक समता का आवार हे, स्वामित्व-भाव का त्याग। 
यह जमीन मेरी है, यह घर मेरा है, यह खेत मेरा हे--इस प्रकार के मोह का 
विसर्जन करना होगा। में सब जो चीजे हमारे पास हूं, वे दूसरो की सेवा के 
लिए हैँ, मैं उनका रक्षक-मात्र हूँ, में ट्रस्टी-मात्र हं--ऐसी विचारधारा समाज 
में प्रतिष्ठित करनी होगी। तभी साम्य का आदर्थ सार्थक हो सकेगा। जो 
सम्पत्ति हे, यदि उससे सबका पूर्णत उपण ने हो पाये, तो सभी थोडा-बोडा 
उसका उपभोग करेंगे। एक रोटी से पेट भरता है, आठ व्यक्ति है और टियाँ 
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है केवल छह्‌। एक व्यक्ति को तीन, एक व्यक्ति को दो और बाकी छह व्यक्तियों 
के लिए केवल एक रोटी ! इस स्थिति में इस प्रकार परिवर्तन छाना होगा 
कि सब थोडा-थोडा खाना स्वीकार के और कोई भी डे से अधिक रोटी न 
खाये। ऐसी समतामूलक मनोवृत्ति का एक दृष्टान्त विनोबाजी ने दिया 
है. “एक तमिल साधु एक छोटी झोपडी के बाहर सोकर रात काठते थे। 
एक रात वर्षा होने के कारण वे उठकर अन्दर जाकर सोये । तभी बाहर से 
किसी व्यक्ति ने दरवाजा खटखंटाया। साधु ने कहा आज भाई, घर 
में एक आदमी सो सकता है, परन्तु दो आदमी बैठे रह सकते है।' उन्होते 
आगतुक को अन्दर ले लिया और दोनो बैठे रहे। इसके बाद एक तीसरे व्यक्ति 
ने आकर दरवाजा खटखठाया। साधु ने कहा “यहाँ एक व्यक्ति सो सकता 
है, दो व्यक्ति बैठ सकते है, किन्तु तीन व्यक्ति खडे रह सकते है। अत आओ, 
हम तीनो व्यक्ति खडे रहेगे ।” उन्होने तीसरे व्यक्ति को भी अन्दर ले लिया 
और तीनो व्यक्ति खडे रहे ।” भारत में साम्य का यही आदर्द प्रतिप्ठित 
होगा। इस प्रसंग में रूमी की ससनवी की एक कहानी याद आती है ।# 
एक सूफी था। उसने अपने एक मित्र के घर जाकर दरवाजे पर धवका दिया। 
मित्र ने भीतर से पूछा "7४0 35 ४7०४८ (कौन है ? ) सूफी 
मित्र ने कहा“ 27  ( में हूँ तुम्हारा मित्र । ) मित्र ने तव उत्तर दिया 

4862076.. ४६ गए ६४०6 (१६६९ 48 20 7क्‍806 ६07 ६6 ए07 
( वापस जाओ मित्र, मेरी मेज पर दो व्यक्तियो के लिए स्थान नही हे। ) 
सूफी मित्र तव मन में दुख लिये चले जाने को वाध्य हुआ । किन्तु विरह की 
अग्नि मे उसका हृदय जला जा रहा था। इसीलिए वह भय और श्रद्धा 
लिये वापस छोटा और उसने पुन मित्र के दरवाजे पर आवाज दी। अन्दर 
से पहले की ही तरह प्रश्न हुमा "४० 38 ६7०76 ?ं (कौन है? ) 
सूफी ने उत्तर दिया 707 9८०ए८वं धा07 * ( हे प्रियतम, तुम । ) 
तब दरवाजा खुल गया और मित्र बोला 'जा८6 ध00 क्षाई7, 
८096 40, 766 78 20 #007 #0४ +एछ0, 3778 27 8 ४0007 





* तबेद्ववाणी'--कार्तिक, १३५९ | ए४ ३९५--मन अउ मानुषप! शीर्पक निवन्ध 
से उदूत | 


असफउऊता की प्रतिक्रिया १६७ 


( तुम जब मेरे साथ मिलकर एक हो गये हो, तुम्हारा अजहमू जब समाप्त हो 
गया है, तो तुम अन्दर जा जाओो। मेरे घर में दो मै! के छिए स्थान 
नहीं है। ) 


इमगान की शान्ति 


एक जगह यह आपत्ति की गयी थी कि वहाँ घान्ति विराजमान थी, 
किन्तु विनोवाजी के आन्दोज्न के कारण स्थानीय छोयो के मन में भूमि को 
भूख पैठा हो गयी है जौर उससे अजान्ति की सम्मावना दिखाई पदी है। उस 
पर विनोवाजी ने कहा कि वह शान्ति व्मझ्ान की सान्ति! है एवं वैसी जान्ति 
के बदले किसी प्रकार की अयान्ति होते से वे उसे सह छेगे, क्योकि नुपुप्त 
जनता की अपेला जाग्रत जनता अच्छी है। 


असफलता की प्रतिक्रिया 


यदि भूदान-यन् आन्दोलन पूर्ण रूप से सफद न हो, तो जन-साधारण 
ओर भूमिहीतों पर इसकी कैसी प्रतिक्रिया हो सकती है, इस विपय में अनेक 
लोग विवेचना करते है। किल्नु, अमी इस वारे में विवेचना करने से कोई 
व्ाम नहीं है, वल्कि क्षति की ही सम्भावना अधिक है। ज्वलन्त विग्वास 
लेकर और एकान्त-निप्ठा के साथ एकाग्रचित्त होकर क्रान्ति के काम में अपने 
को छूगाना पठता हैं। अन्यबा, पूर्ण फल प्रास्त नही होता । इसीलिए असफछता 
की सम्भावना के वारे में चिन्ता और विवेचना करने से उसकी प्रतिक्रिया 
अवसादपूर्ण हो सकती हैं । जो हो, इस सम्बन्ध में इतना ही कहा जा सकता हैं 
कि चूँकि इस आन्दोलन का उद्देब्य जान्ति-मार्ग से मनुष्य के हृदय में पडोसी 
के लिए प्रेम पैदा करना ओर परिवार की सीमा का विस्तार करना है, यह 
धर्म का काम जितना भी होगा, उसका फल भीर प्रतिक्रिया अच्छी ही होगी । 
गीता की भाषा में यह कहा जा सकता है कि इस महान्‌ वर्मकार्य का आरस्भ- 
मात भी विफल नहीं होगा । थोठा भी काम होते से महाभव से परित्राण 
मिलेगा । 

किन्तु इस आन्दोलन की विफड्ता की प्रतिक्रिया स्वथ विनोवाजी 
पर कैसी होगी, इस विपय में विचार करने की आवश्यकता है । कौतूहुलवण 
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सत्याग्रह ही उपयोगी था, यह वात सहज ही समझ में आ जाती है। किन्तु, 
भारत की भूमि-समस्या के समाधान के लिए एक अभिनव विचार-बोब 
समाज में जाग्रत करना होगा। व्यक्तिगत सम्पत्ति-वोध पर वर्तमान समाज 
आधृत है। इसके विपरीत एक विचार समाज मे पैदा करना होगा। भूमि 
भगवान्‌ की है। भूमि पर सवका समान अधिकार है। केवल यही नहीं, 
हमारे पास जो कुछ है, ससार में जो कुछ है, सव भगवान्‌ का है। इसलिए 
सव भगवान्‌ को, अर्थात्‌ समाज को, अपित कर केवल अल्पमात्रा मे उसका 
प्रसाद-स्वरूप भोग करना होगा। ऐसी करान्तिकारी विचारधारा की' प्रतिप्ठा 
के लिए किसी भी प्रकार का उम्र सत्याग्रह निष्फल होगा। अतएवं यदि पहले 
ही भूमि-मालिको के विरुद्ध या घनी छोगो के विरुद्ध उम्र सत्याग्रह का अवलम्वन 
किया जाता, तो वह केवल जबरदस्ती होती और उससे विचार-प्रचार या 
विचार-प्रतिष्ठा कर सकना सम्भव न होता । इसके अतिरिक्त समाज मे 
एक विपयय-मात्र की सृष्टि होती, कोई सुफल नहीं निकछता | अभी जिसे 
पथ का अवलूम्बन किया गया है, वह यदि पूर्णरूप से सफल न भी हो, तो उक्त 
क्रान्तिकारी विचार समाज मे सर्वत्र प्रचारित हो रहा है, इस बारे मे सन्देह 
हही है। यह विचार जब समाज-मानस में प्रतिष्ठित हो जायगा, तब उक्त 
विचारमूलक कार्य को पूरा करने के लिए अन्य प्रकार के सत्याग्रह का आश्रय 
ग्रहण करना होगा। तब भी वह किसी प्रकार का उम्र सत्याग्रह नहीं होगा ।# 
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यह वात पहले ही कही गयी है कि भूदान-यज्न में उम्र सत्याग्रह के लिए 
स्थान नही है और अभी जो काम किये जा रहे हैं, जैसे-पदयात्रा, ग्राम- 
ग्राम में जाकर विचार समझाना और प्रेमपूर्वक मूमि-दान माँगना--वह 
भी सत्याग्रह है और सौम्य सत्याग्रह है। यदि यह असफल हो जाय, तो वाद 
में कौन-सा मार्ग अपनाया जायगा ? विहार में पदयात्रा के समय विनोवाजी 
नें इस सम्बन्ध मे कहा था कि अभी वे जो कुछ कर रहे है, पे एक पग भी 
वे आगे नही बढेगे, ऐसी वात नही है। अर्थात्‌ असफलता मिलने पर वे औौर 





: # ब्त्यागह-शास्त का संशोधन” प्रकरण देखिये। 
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5०5 


भी एक या 
उन्होने 


॥ अश्रिक्र कंदम उठा सकते है। वह कदम रँसा होगा, इस सम्बन्प' 
कहा था कि माँ जब देखती है कि उसकी सच्तान कुपव पर जा रही 
तव वह अनशन करती है और सन्ताव को समझाती है। अर्थात्‌ सस्तान 
दुंस न देकर वह स्वय दुच उठाती है और सन्तान को समझाती ह। 
यह सत्याग्रह ह और सौम्ब सत्याग्रह । इसने दिनों तक उन्होंने स्पप्ट ल्‍थ 
से यह नहीं कहा कि सत्याग्रह के बादवाले कदम अधिफाधिक सौम्ब होने 
चाहिए अबवा परवर्ती सत्वाग्रह-समृह सौम्य, सोम्बतर और सीम्यतम होगा। 
किन्तु पुरी के सर्वोदिय-सम्मेछन में उन्होने स्पप्ट रूप से कहा कि हमे अपना सत्या- 
ग्रह उत्त रोचर आवक सीम्य वनाना पडेगा। वह सीम्य से सौम्पतर, सीम्यतर 
से सौम्यतम--इसमी प्रकार आये वढेगा। इस प्रफार उत्होने सम्प्र्ग सत्याग्रह- 
शास्त्र पर एक अभिनतर प्रकाओ आठा। अनएवं सत्याग्रह की प्रकृति और 
स्वरूप कैसा होना चाहिए, बह अव सर्ववा स्पप्ट हो गया है। हिंसा की शक्ति 
उगता पर निर्भर करती हे। हिंसा का प्रथम प्रयोग विफल होते पर बाठ के 
प्रयोग में अधिक उम्रता छाती पड़ती हे। तभी वह अधिक शक्तियाली जीर 
सफल होगी। दूसरी ओर, अहिंसा की गक्ति और सफठता का मल है 
सौम्यता। सौम्पता पर ही उसको भक्ति निर्मर करती है। इसीलिए अहिंसा 
का प्रथम प्रयोग असफठ होने पर वादवाले प्रयोग में अधिक सौम्यता छामे 
की आवध्यकता होती है और प्रयम प्रयोग में जो कुछ उम्रता रह जाती हैं, उसे 
दूर कर देना होता है। ऐसा होने से भक्ति और सफलता बढती है। होमियोर्प वी 
चिकित्सा-आस्त्र में औपधि की सुक्षता पर उसकी णक्ति निर्भर करती है। 
इसपीलिए पहली खुराफ का यदि अच्छा परिणाम नहीं निकलता हे, तो दूसरी 
खुराक में औयधि की अविक सूक्ष्म मात्रा का प्रयोग करना पडता है। इससे 
ओऔयधि की शक्ति के साथ-साथ उसकी उपयोगिता या सफडता भी बढ जाती 
हे। अटिसात्मक प्रयोग के लेत्र मे भी यही वात है। यही कारण हे कि उम्र 
सत्याग्रह आदर्भ सत्याग्रह नही होता। पुरी-सम्मेठत से विवोबाजी ने कहा 

“अब सत्याय्ह-गास्त्र आपके समक्ष उपस्थित करता हु । जो छोन सत्याग्रह 
की बात सोचने है, वे सलाथारणत यह समझते है कि मानव-समाज छोटी हिंसा 
में बडी हिंसा की ओर जीर वडी हिंसा से अति हिसा की ओर वढ रहा ह 
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वे सोचते हूँ कि पहले सीम्य सत्याज्ह करता होगा। अपनी इस पदयाना 
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को में सत्याग्रह ही मानता हूँ । छोग कहते है कि हाँ, यह सौम्य सत्याग्रह है, 
किन्तु इससे ठीक ग से काम न होने पर तीत्र सत्याग्रह करना पडेगा। उससे 
भी काम न होने पर तीक्रतर सत्याग्रह का प्रयोग करना होगा। इस प्रकार 
तीव्रता में वृद्धि करती होगी। किन्तु, वारतव मे हमे इसके ठीक विपरीत 
सोचना चाहिए। हम लोगो ने जो सौम्य सत्याग्रह शुरू किया है, उससे काम 
ने चलने पर, अपेक्षाकृत अधिक सोम्य सत्याग्रह की खोज करनी पडेगी, जिससे 
जवित बढे। उससे भी काम न होने पर शक्ति और बढाने के लिए सौम्यतम 
सत्याग्रह करना होगा। आप लोग जानते है, होमियोपैथी यह शिक्षा देती 
है कि औषधि का कम मात्रा में ही व्यवहार होना चाहिए। वार-बार 'डाल्युजन' 
के द्वारा सृक्ष्म से सृक्ष्मतर की ओर बढा जाता है, जो अधिक फलदायी सावित 
होता है। हिसा के क्षेत्र मे ऐसा समझा जाता है कि सौम्य अस्त से काम ने 
चलने पर तीत्र अस्त्र के व्यवहार से शक्ति बढेगी और काम पुरा होगा। हिसा 
की इस प्रक्रिया के ठीक विपरीत हमारी प्रक्रिया है। हममे यह दृढ़ धारणा 
रहनी चाहिए कि हम लोग जो कर रहे है, उससे काम न चलने का कारण 
हमारी सौम्यता की कमी होगा और हमे सौम्यता में वृद्धि करनी पडेगी। यही' 
सत्याग्रह का स्वरूप है। स्वाधीनता-प्राप्ति के लिए जिस सत्याग्रह का आश्रय 
ग्रहण किया गया था, वह था दवाव के द्वारा अग्नेजी राजशक्ति को दूर करने 
का 'निमेटिव' कार्य। उस' समय और उस अवस्था में भारत नि शस्त्र रहते- 
रहते निराशा में डूब गया था। कुछ छोग भ्रान्त होकर यहाँ-वहाँ कुछ छोटे- 
बडे ह॒त्याकाण्ड कर रहे थे । उस समय या तो हिसा का मार्ग अपनाना और 
वही तो निराश हो चुपचाप बैठे रहना, साधारणत यही दो मनोसाव थे । 
उसी अवस्था मे अहिंसा का विचार आया और छोगो ने, जितना सम्भव हो 
सका, उसे ग्रहण किया। अतएव उस समय सत्याग्रह की जिस प्रक्रिया का प्रयोग 
किया गया था, वही सत्याग्रह का परिपूर्ण रूप था, ऐसा सोचना ठीक नहीं 
होगा! उस विश्येप परिस्थिति में एक प्रक्रिया का जन्म हुआ था। स्वाधीनता- 
प्राप्ति के वाद आज जो अवस्था देखी जा रही है, और सारे ससार में आज 
जो शक्ति क्रियाशील है, उसका सूक्ष्म अध्ययन करके यह समझना होगा कि 
सत्याग्रह की मात्रा हमे क्रमश अधिक सौम्य करनी है। यदि सत्याग्रह सौम्य 
से सौम्यतर, सौम्यतर से सौम्यतम की ओर बढे, तो वह्‌ अधिक सफल और 
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सर्वितञ्ाछों होगा। तुल्मीदासइ्त रामायण में सुरसा की कहानी है 

घुरना नाम बहिन की साता ।” सुरसा ने हनुमान के समक्ष उपस्थित होकर 
एक बीजन तक मुँह फाठटा। यह देखकर हनुमाव दो योजन के हो गये । छत 
ऊुरमा ने दी बोजन अपना मुँह फाडा। यह देख हनुमान चार योजन के हो 
पय। तब सुरया का मुँह आठ वीजन विस्तृत हो गवा। तब हनुमान सोलह 
वीजन के हुए। तब सुरसा वत्तीस भयक्त!। सुरसा का मुँह वत्तीस योजन 
के है यया। ण्ह देख हनुमान ने समझ लिया कि इसके सामने इस प्रकार 
गुणन-क्रिया से काम वही चलेया---३२ से ६४ और ६४ से १२८ बह गुणन- 
क्रम बदता जायगा। इन वृद्धि का कोई अन्त ही नहीं होगा । व्यू क्लियर 
विपन्‌' तक पहुँच जायग्रा, इसमें कोई सार नहीं है। तब “अति लबुरूप 
पवनसुत छूबऊ'। हनुमाच ने तब अत्यन्त छोटा तप घारण फिया और वे 
सुरसा के मुँह के अन्दर प्रवेण करके उसके नासिकारन्त्र से वाहर हो गये। 
इस प्रकार वात खतम हो गयी । हमें यह समझना होगा कि जहाँ वियारू सुरसा 
भयकर रूप धारण करके ऐट्म-हाइड्रोजन वम के रुप में मुँह वाये खडी है, 

वहाँ हमें अत्यधिक सुध््म रुप धारण करके उसके अन्दर प्रवेश करना होगा 
जोर उसके नासिकारन्प्र से होकर बाहर आता पडेगा। ने यही प्रेरणा पा 
रहा हूँ।" 





सत्याप्नह-शास्त्र में संभोधच 


भूमि-मालिको के विरुद्ध आक्रमणमूलक या उम्र सत्याग्रह का आश्वय 

नहीं लिया जायगा । इस बारे में पिछले दी प्रकरणों में विचार किया जा 
चुका हैं। भवान-यज्ञ आन्दोलन पिछले पाँच वर्षों से चछ रहा है। कोई- 
कोई व्यक्ति ऐसा सोचते हैँ कि भूदान-यज्न की पद्धति से जो-कुछ होना 
था, ठह हो चुका है। अब एक नवीन जाक्रमणमूछक कार्बेकम अपनाने को 
आदबव्यक्ता हैं। भूठान-यन् में असीम सम्भावनाएँ निहित हैं ! उसके 
माध्यम से जो कुछ होना था, वह हो चुका है, ऐसा सीचना भूदास-यन्ञ के 
महत्त्व को न श्वमझने का चोतक है । यंदि यह मान भी लिया जाय कि भूदान- 
यज्ञ की पद्धति से जो होदा था, वह हो चुका हैं और नया कुछ करने की 
आवश्यकता है, तव भी पीछे के दो प्रकरणी से यह वात सहज ही सम में 
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आ जाती है कि नया जो कुछ करना होगा, उसे सौम्यतर होना चाहिए। वहु 
कंदस उम्र या आक्रमणसूछक कदापि नहीं होना चाहिए। विनोवाजी ने. 
काचीयुरम्‌-सर्वोदिय-सम्मेलन के समय दक्षिण भारत के कार्यकर्ताओं के साथ 
इस वारे में विचार-विमर्श किया और समग्र सत्याग्रह-शास्त्र पर एक नया 
प्रकाश फेका। इसके फलस्वरूप, अब तक सत्याग्रह के सम्बन्ध मे जो धारणा 
थी, उसमें सद्योधन करना पडेगा। उन्होनें कहा “सत्याग्रह के सम्बन्ध में 
बहुत कुछ समझने की आवश्यकता है । गाधीजी ने अग्रेजो से कहा था : 
भारत छोडो' और उन्हे भारत छोडकर जाना पडा। किन्तु, हम अपने 
देग के पूंजीपतियो या भूस्वामियों से इस प्रकार भारत छोडो” नही कह सकते । 
अतएव अभी जो सत्याग्रह चलेगा, वह गावीजी के समय के सत्याग्रह के समान 
तिपेवात्मक ( ४८९४८४ए८ ) नहीं होगा। अभी तो सत्याग्रह के विधायक 
( ?09४7ए४ ) होने की आवच्यकता है, अर्थात्‌ उसे सौम्य से सौम्यतर 
होना चाहिए ।” जैसा कि जयप्रकागजी ने कहा है - हम सव लोग अपनी- 
अपनी छाती पर हाथ रखकर वह प्रब्न कर सकते हैं कि क्या हमने अपने सम्पूर्ण 
हृदय और शक्ति से काम किया हैं अथवा हमारा आवा समय परस्पर के 
झगडे-फसाद में नष्ट हुआ है? यदि हम यह समझें कि अभी निषेवात्मक 
( 2५८४७८४ए८ ) सत्याग्रह नही चलेगा, तव हम सत्याग्रह-भास्त्र मे सशोवन 
करेंगे । अन्यथा, यह कहना होगा कि सत्याग्रह का शास्त्र गाधीजी के जाने 
के साथ-साथ समाप्त हो गया है और अब उस पर पूर्ण विराम पड़ गया है। 
गांधीजी ने सत्याग्रह के लिए जो सब प्रयोग किये थे, उनमे से कई सफल नही 
हुए थे, ऐसा वे स्वय ही स्वीकार करते थे। उन्होंने स्वयं ही कहा था कि 
राजकोट में अनगन करना गलत था। इसके अतिरिक्‍त अहमदाबाद में 
मजदूरों के लिए जो अनशन किया गया था, उसके द्वारा कुछ दवाव डाला 
गया था। इस कारण वह अनशन त्रुटिपूर्ण था। साम्प्रदायिक पचाट 
( (०एण्णाओं +फ़क्मत ) में परिवर्तन कराने के लिए उन्होने जो कुछ 
किया था, उसके फलस्वरूप रवीन्द्रनाथ ठाकुर पर अनुचित दवाव पडा था। 
सत्याग्रह मे किसी पर किसी प्रकार का दवाव पडना उचित नही है । 
गावीजी के समय का काम निपेवात्मक (उरटट्॒ए2 ) था। 
इसलिए वह उस समय के सत्याग्रह में सफल हुआ था। अग्रेज यहाँ ठहर ही 


एकाग्रता जौर अध्यधिद्धास श्ष्प 


नहीं सकते थे। उन्हें यहाँ सद्भावनापूर्वक राज्य-मचालन करना होता, 
अथवा इस देण को त्यायकर चला जाना पडता | गावीजी पहले राजमक्‍्त 
थे। उस समय उन्होंने स्वराज्य की माँग नही की थी । किन्तु, वाद मे गाधीजी 
ने उन्हें यहाँ से चले जाने की वात कही। अग्रेज यहाँ से चले गये, क्योकि 
वे बाहर से आये थे। किन्तु, इस देण के मुसरूमान, ब्राह्मण, मिल-माल्िक, 
जमीन्दार आदि किसीका भी इस देय से चला जाना सम्मव नहीं है। यदि 
वे अन्याय करते है, तो इसका अर्थ यही है कि हम भी अन्याय कर रहे हैं बौर 
राष्ट्र का चहुमुखी शुद्धीकरण होने की आवश्यकता हैं। इसीलिए त्रभी जो 
सत्याग्रह होगा, वह बहुत ही कोमल होगा ओर सूक्ष्म वुद्धि से वह सत्याग्रह 
करना होगा। हम सब लोगो को यहाँ आपस में मिल-जुलकर रहना होगा । 
इसलिए हम यह नहीं कह सकते कि या तो तुम अपने को सुधारों या भारत 
छोडकर चले जाओ ( 700 07 ५7८00 )। हम केवल एक वात कह सकते 
है, वह यह कि---सुधार करों। हमारे सामने एकमाचर यही मार्ग है। यह 
सत्याग्रह का एक पक्ष है, जिसके सम्बन्ध में विचार करने की आवश्यकता हे। 

सत्याग्रह मे सशोधन की बात उठने से अनेक छोग यह सोच सकते है 
कि गावीजी सत्याग्रह में सशोवन नही घाह्ते थे, किन्तु वात एसी नहीं है। 
इस सम्बन्ध में विनोवाजी कहते हैं “में यह कहना चाहता हूँ कि गावीजी 
के समय जो सत्याग्रह हुआ था, यदि उसे हम ादश मान लेंगे, तो हम भूल 
करेंगे। कारण, स्वाधीनता-प्राप्ति के बाद जहाँ गणतत्र चल रहा है, वहां 
जो भी सत्याग्रह होगा, वह अधिक स्पष्ट होगा । उस सत्याग्रह को अधिक 
शक्तिणाली और विधायक होना चाहिए। इसीलिए बापू अनेक बार कहते 
थे सत्याग्रह का शास्त्र में नही लिख पाऊंगा। उसका धीरे-बीरे विकास 
हो रहा है ।” 


एकाग्रता ओर आत्मविश्वास 


पहले कहा गया है कि विचारधारा की समग्रता को स्पप्ट रूप से समझाने 
के लिए विनोंवाजी ने सत्याग्रह का उल्लेख किया है। किन्तु, उन्हें विग्वास 
है कि यह सत्याग्रह नहीं करना होगा। सबके मन में, विशेषकर कार्यकर्ताओं 
के मन में अनुकूल विश्वास रहना चाहिए और यह विश्वास हृदय में सदा 
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जाग्रत रखकर काम करना चाहिए। सम्भावित सत्याग्रह की बात मन में. 
रहने से उनकी एकाग्रता और आत्मविश्वास नष्ट होगा और इससे आल्योडन 
को क्षति पहुँचेगी। सत्ताव के वीमार पडने पर माँ अपने मन में यह 
विश्वास रखती है कि उसका बच्चा अवश्य वच जायगा ओर इसी विश्वास, 
पर वह चलती रहती हे। सन्ताव की हालत कितनी ही खराब क्यों न हो' 
जाय, माँ का यह विश्वास अक्षुण्ण रहता है। इसीसे बीमार पुत्र की सेवा- 
शुश्रूपा उचित रूप से होती है। सन्तान के कुपथ पर जाने पर माँ यह विश्वास 
रखती है कि एक-व-एक दिन उसका बच्चा जरूर सुधरेगा और उसका यह 
विश्वास इतना दृढ़ होता है कि वार-बार की असफलताएँ भी उसे नहीं डिगा 
पाती। वह सनन्‍्तान को वरावर समझ्ञाती रहती है। वृद्ध पिता बीमार पडा 
है। पुत्र ने उसकी सेवा-शुश्रूषा करने और दवा खिलाने का भार सँयाला 
है। यदि पुत्र यह सोचे कि पिताजी वृद्ध हो गये, वे नही बचेगे और पिताजी 
की मृत्यु होने पर खटिया और छकडी की आवश्यकता पडेंगी, अत इन चीजो 
की व्यवस्था करनी चाहिए, तो पिता को दवा खिछाने और उसकी सेवा- 
शश्रथा करने मे वह ढिलाई देने छगेगा। नियमित रूप से दवा खिछाने का 
खयाल पुत्र को नहीं रहेगा और फलस्वरूप पिता की मृत्यु निकट आा जायगी । 
इस मामले में भी यही बात है। अहिसा के काम में विशेष रूप से विश्वास रखना 
ही चाहिए, अन्यथा उसकी सफलता की जाश्मा दुराशा-मात्र सावित होगी। 


सम्पत्ति-दान-यज्ञ 

भदान-यज्ञ के साय-साथ सम्पत्ति-दान-यनज्न के प्रवर्तत की भी बात 
विनोवाजी ने सोची थी। किन्तु, बुनियादी समस्या है भूमि की समस्‍्या। 
तेलगाना में तत्क्षण ही भूमि-समस्या के समावान के लिए कुछ न किये जाने 
पर एक बडी विपत्ति आने की सम्भावना को विनोीवाजी ने अनुभव किया 
था। भमि भगवान का दान है--उत्पादन का मौलिक सावन हें। इसीलिए. 
गरीबो की समस्या के समाधान की चेप्ठा को प्रथमत भूमि-समस्या तक ही 
सीमित रखना यवितियक्त माना गया। दूसरी ओर, उनके मन में यह बात 
भी आयी कि सम्पत्तिदान के विना भूमिदान सफल नही होगा। भूदान-यज्ञ 
का सकलल्‍प पुरा करना एक वात है जौर उसे सफछ करना दूससे वबात। जो 
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लोग जमीन पार्येंगे, वे जब सर्वोव्य-वृत्ति ग्रहण करेंगे और हमारे कार्यकर्ता 
व जायेंगे, तभी मूदान-यज्ञ सफल होगा। विनोबाजी ने कहा है “परन्तु 
मेने सोचा कि पहले ही दो काम एक साथ घुरू करना ठीक नही है और दोनो 
काम एक साथ आरम्भ करने का सकेत भी मैने नहीं पाया। थदि बिना सकेत 
के कोई काम हाथ में हूँ, तो यह अहकार होगा। उससे कोई फल नही 
निकलेगा और भेरी जक्ति विच्छिन्न हो जायगी। उस समय केवल भूदान का 
सकेत ही मैने पाया था।” किन्तु, जब भूदान-यज का काम णागे वढने लगा, 
तव ग्ह स्पप्टत अनुभव किया जाने लगा कि भूमि के साथ-साथ धन का अज 
न मॉँसने से आन्दोलन में निहित उद्देब्य सिद्ध नहीं होगा। जब उन्होने 
विह्यर में प्रवेश किया, तव उन्होंने सम्पत्तिदान-यज्ञ की आवशच्यकता विशेष 
रूप से अनुभव की और जिस सम्राद अज्योक ने भगवान्‌ बुद्ध के विचारों को 
मूर्तूप दिया था, उसीके पाटल्पुत्र नगर मे २३ अक्टूबर, १९५२ को विनोबाजी 
ने सम्पत्तिदान-यज्ञ की घोपणा की और आमदनी का पप्ठाण सम्पत्तिदान- 
यज्ञ में देने की अपील की | अपने परिश्रम से उपाजित घन भी केवल अपने 
छिए नही है, वत्कि सवके उपभोग के लिए भगवान्‌ ने वह दिया है। जिस 
वृद्धि, शक्ति और पुरुपार्थ की सहायता से इस बन का उपार्जन किया गया 
है, वह परमेज्वर का ही दान हें। धन माँगने की पृष्ठभूमि में यही विचार- 
धारा हे। 

सम्पत्तिदान-यन में 'सम्पत्ति' घब्द का क्या अर्य है, यह जानने की 
आवश्यकता हे। सम्पत्तिदान का अर्थ धनदान, अथेंदान या आयदान होता 
है। सम्पत्तिदान-यनज्न में आय का पप्ठाश माँगा गया है। इस यज्ञ के द्वारा 
कोई धन-भाडार सम्रह करने का इरादा नहीं है। किस मनोभाव से सम्पत्ति- 
दान-यज्ञ में दान देना कतेव्य है और उसका परिचालन किस पद्धति से होना 
चाहिए, यह समझाते हुए विनोवाजी ने कहा है. जो व्यवित नित्यजीवन 
के विचार को ग्रहण कर सम्पत्तिदान करेंगे, उन्हीकी सम्पत्ति का उपयोग 
हम करना चाहेगें। किसीके द्वारा उत्साहित किये जाने पर सम्पत्तिदान नहीं 
करना तज्ञाहिए---चिन्तन-मनन के उपरान्त सम्पत्तिदान होना चाहिए। चालू 
वर्ष में व्यक्तिगत क्षेत्र तक ही इसे सीमित रखने की वात मैने सोची है। जो 
लोग सम्पत्तिदान को नित्य घर्मस्वरूप मानेंगे, उन्‍्हीका दान स्थायी होगा। 

१२ 
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यह सहज धर्म होना चाहिए। भार-स्वरूप इसे नहीं माना जाना चाहिए ॒ 
हमारे शरीर का वजन यदि ठीक परिमाण मे हो, तो वह वोक्ष-स्वरूप नहीं 
मालूम देता। इसी प्रकार सम्पत्तिदान-यज्ञ मे सहज दान दिया जाना चाहिएं। 
घर में बच्चा पैदा होने पर वह आहार तो ग्रहण करता ही है, पर वह वोझ-स्वरूप 
नही माछूम देता। गराहेस्थ्य जीवन का वह सर्वेश्रेप्ट अगर है--ऐसा माना 
जाता है। उससे सब लोग आनन्द अनुभव करते हैं। उसी प्रकार जो लोग 
सम्पत्तिदान-यज्ञ मे दान दे, उन्हे आनन्द का अनुभव होना चाहिए। इसीलिए 
सम्पत्तिदान-यज को व्यक्तिगत रूप से चलाने की आवश्यकता है---कम-से- 
कम इस वर्ष तक। आगासी वर्ष की बात बाद में सोची जायगी।” वे कहते 
हैं “जो देगे, उन्हें यह समझना पडेगा कि उन्हे जीवन भर देना है। एक 
वार दान देने पर सारा जीवन दान देना पडेगा। इस विचार को बहुत-से 
लोग हृदयगम नही करते। किन्तु, वे लोग यह नहीं सोचते कि एक वार विवाह 
होता है और सारे जीवन को वन्धन में बाँध देता है।” सम्पत्तिदान पहले 
क्यो नही आरम्भ किया गया और अब भी उस पर जोर क्यो नही दिया जाता, 
इस सम्बन्ध मे विनोवाजी ने एम जगह कहा है “गगा से यमुना छोटी है, 
किन्तु यमुना गया से मिल गयी है। इसी प्रकार आज सम्पत्तिदान-यज्ञ यमुना- 
स्वरूप है। भूमि उत्पादन का जितना अनिवार्य सावन है, रुपया-पैसा उतना 
अनिवार्य साधन नहीं है। रुपया-पैसा तो मोहमय साधन है। रुपये-पैसे 
का कोई मूल्य नही है। वह तो नासिक के छापाखाने में तैयार होता है। 
किन्तु, कोई छापाखाना भूमि तैयार नहीं कर सकता। इसीलिए भूमि के 
साथ रुपये-पैसे की तुलना नही हो सकती । धनवानों के धन को हम मूल्यहीन 
कर दे सकते है। इसीलिए भूमि की तुलना में घन-दौलत बहुत गौण हे। 
भूमि बुनियादी वस्तु है। यह सव सोचकर हमने भूमि-समस्या में पहले हाथ 
लगाया है। सम्पत्तिदान-्यज् पर अभी इसलिए अधिक जोर नही दिया जा 
रहा है कि वह एक ऐसा पौधा है, जो वहुत शी त्र पैदा हो तो जायगा, पर शीघ्र 
ही सूख भी जायगा।” 


विनोवाजी सम्पत्ति ग्रहण नही करते, फिर भी वे सम्पत्ति माँग रहे हैँ। 
इन दोनों का सामज्जस्थ कैसे हो ” विनोवाजी सम्पत्ति अपने हाथ मे नही 
'छेगे। वह दाता के ही पास रहेगी और दाता विनोवाजी के निर्देश के 
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अनुसार उसे खर्च कर विनोवाजी को हिसाब देगा। तत्सम्वन्यी निवेदन 
करते हुए विनोवाजी ने कहा था “मैं सम्पत्ति अपने हाथ में नहीं ठँगा आर 
उसे रखने का दायित्व भी न ठूंगा। इन सव वातो से मैं प्रणेत मुफ्त रहँगा। 
जनसाधारण के उपकार के छिए जो बर्थ-सग्रह होता है, उसकी देप-रेख 
के छिए मावारणत ट्रस्ट बना दिया जाता हूं। मैं वैसे ट्रस्ट के निर्माण की 
बात भी नहीं सोचता । विभिन्न उद्देष्यो से सगृहीत कोप और इस सम्मत्ति- 
दान-यन के वीच एक बदा अन्तर है। वह यह कि आब का एक अश प्रत्पेक 
वर्ष इस यन्र में ठेता होगा। इसलिए मैने यह निग्चय किया है कि छाता के 
पास ही यह बन रहेगा। दाता मेरे निर्देश के बनुसार ग्रज् में अपित बन को 
व्यय करेगे और उसका हिसाव प्रत्येक वर्ष मेरे पास भेजेगे। इसका यह अर्थ 
है कि केवल घन का एक क्षय देकर ही दाता मुक्ति नहीं पा लगे, वल्कि व्यय 
के मामले में भी उन्हें अपनी बुद्धि खर्चे करती पठेगी। यह सही है कि दाताओं 
को मेरी इन्छा के अनुसार धन खर्च करना पदेगा, किन्तु वे मुझे यह बता 
सकते है कि वन को खर्च करने के बारे में उनकी क्या साय है ।” 
इस काम में दाता पर विज्वास रखकर उसके ऊपर सम्पूर्ण दायित्व छोड 
दिया गया है। समाठोचकगण इस व्यवस्था में दोप देख सकते है, इसलिए 
विनोवाजी ने कहा है “किन्तु, विश्वास ही वर्मप्रेरणा का आवार है। 
मनृप्य पर विव्वास करके उसकी सच्चाई के सम्बन्ध में जितना निर्चिन्त हुआ 
जा सकता हैं, उतना कानून के बबन से नहीं। इसी दुष्टिकोण से मैंने 
सम्पत्ति-दान की यह पद्धति निश्चित की हैं।” 
इस प्रसंग में महात्मा गावी के द्ृस्टीमिप-सिद्धान्त की वात मन में आती 

है। महात्मा यावी थनी लोगो से कहते थे “देखो धनिको, तुम्हारे हाथ 
में जो बन-सम्पत्ति सचित हुई है, उसके माडिक तुम नहीं हो। वह सबको 
है। वह गरीबों की है। गरीबों का घन भगवान्‌ ने तुम्हारे पास जमा कर रखा 
है। तुम गरीबो के ट्रस्टी हो। इसलिए तुम अपनी बन-सम्पत्ति गरीबों 

हित में खर्च करो ।” महात्मा गावी का यह विश्वास था कि एक दिन बनी 
छोगो में सदवुद्धि का उदय होगा और वे अपनी बन-सम्पत्ति को गरीबों के 
कल्याण के लिए सर्च करेगे। यह सिद्धान्त महात्मा गावी के ट्रस्टीशिप-सिद्धास्त 
के रूप में प्रत्यात हआ। इस सिद्धान्त में ही मृदान-यज्ञ बौर सम्पत्ति-दान- 
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यज्ञ का वीज निहित था । सम्पत्ति-दान-यज्ञ और भूदान-यज्ञ के द्वारा महात्मा 
आधी का ट्रस्टीशिप का सिद्धान्त प्रयोग मे छाया जा रहा है । दस्दी को कोई 
क्षतिपूर्ति देने का प्रश्व ही नही उठता। ट्रस्टियो को तो ट्रस्ट-सम्पत्ति का वित्तरण 
'करना ही होगा। उसे अपने पास रखने से तो काम नही चलेगा। ट्स्टी भी हमारे 
भाई हूँ । उन्हें अपने जीवन-निर्वाह के छिए भी कुछ चाहिए। इसीलिए 
भूदान-यज्ञ या सम्पत्तिदान-यज्ञ में सम्पूर्ण भूमि या सम्पत्ति नहीं मॉगी जाती । 
दरिद्रभारायण का ही हिस्सा माँगा जाता है। उस समय छोग ट्रस्टीशिप 
के सिद्धान्त का मजाक उडाते थे, आज उसकी सफलता लोग प्रत्यक्ष देखेगे। 
विनोवाजी ट्रस्टीशिप' शब्द का व्यवहार करने के पक्ष में नही हैं। फिर भी, 
सम्पत्तिदान-यज्ञ मे ट्रस्टीशिप की जो भावधारा विद्यमान है, उसका विश्लेषण 
और व्यास्या करते हुए विनोबाजी कहते है. सम्पत्तिदान में भूमिदान 
की तरह एक बार ही' दान देने की बात नही है। उसमे प्रत्येक वर्ष आय का 
एक अश् देता होगा। अतएवं इसके लिए जीवन को निष्ठापूर्ण बनाने को 
आवश्यकता हैँं। इसके लिए अत करण की निष्ठा का विकास होना चाहिए । 
जब भरत राम के दहन के लिए जा रहे ये, तब उनका अन्तर इस भाव से 
चूर्ण था कि कब राम से भेंट होगी, किन्तु वे कुछ क्षणो के लिए रुके । राज्य 
के अधिकारियों को' बुलाकर उन्होने कहा में राम के दर्शनार्थ जा रहा 
हैँ, इसलिए तब तक के लिए आप लोग राज्य का ठीक ढग से सचालन करे! 
तुलसीदास ने लिखा है कि भरत ने अत्यन्त उदारचेता होन पर भी वैसा 
किया, क्योकि सारी सम्पत्ति राम की थी। इसीलिए उसका ठीक प्रवन्ध 
करना भरत का कतंव्य था। इसी प्रकार गाधीजी कहते थे कि हमे अपनी 
सम्पत्ति का ट्रंस्टी बनकर रहना चाहिए। ट्रस्टी आधुनिक चीज है। उसका 
बडा दुष्प्रयोग हुआ है। इसीलिए मे ट्रस्टी शब्द का व्यवहार नही करता। 
किन्तु, गाधीजी ट्रस्टी शब्द का व्यवहार करते थे क्योंकि वे कानून-विशेषज्ञ 
थे । इसीलिए उस शब्द के प्रति उनका आकर्षण था। उतना आकपण 
भझे नही है। मैं इस विचार को उपनिपद्‌ को भाषा मे प्रकाशित करना चाहता 
हूँ। तेन त्यक्तेन भुझ्जीथा “--जिसका भोग करना हैं, उसे त्याग कर ही 
भोग करना चाहिए | तुल्सीदासजी ने भी कहा हैं कि 'सम्पति सव रघुवर 
के आही ।' अतएवं एक पष्ठाश देनां गीण चीज है। अपना सव-कुछ समाज 
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को देने की आवश्यकता हैं। अपने घरीर की आवश्यकता के लिए उसमें से 
केवल थोडा अञ ग्रहण किया जा सकता है। किन्तु, अभी समाज में इस प्रकार 
की व्यवस्था नही है और यह व्यवस्था गीत्र ही स्थापित भी नही हो सकती । 
इसीलिए अभी पप्ठाथ देना होगा और जो वाकी वच रहेगा, उसमे से भी 
कुछ देने की वात सोचती होगी। पष्ठाण दान देने का उद्देष्य यही है कि 
जीवन-पर्यन्त वह निश्चित रूप से देना होगा। यदि उतना अग नहीं दिया 
जायगा, तो हम पापी माने जायेंगे और हमारा जीवन भी पापमय हो जायगा। 
इसलिए सम्पत्तिदान देना कतंव्य हे, ऐसा समझना पडेगा।” 

जो लोग मसम्पत्तिदान-यत्र में दान करना चाहते है, उन्हें चाहिए कि 
वे अपने परिवार के सभी लोगो के साथ परामर्ण करके और इस सम्बन्ध मे 
सबकों सतुप्ट रखते हुए प्रेमपर्ण हृदय से दान करे। इस सम्बन्ध में विनोवाजी 
कहते है कभी यहाँ जो भाई छोग वे है, उनके अन्तर में यवि धर्म- 
भाव जाग्र्त हुआ हो, तो वे अपने-अपने घर के सभी छोगों के साथ--माता, 
पत्नी एवं बच्चो के साथ, मत्रणा करके सम्पत्तिदान कर सकते हूँ । इस काम 
के लिए उनके परिवार के सभी छोगो के मन में आनन्द का अनुभव होता 
चाहिए। उन्हे ऐसा लगना चाहिए कि मानो उन्होने मीठे आम खाये हैं और 
उनका मबुर-मथुर स्वाद पा रहे है। सम्पत्ति का पप्ठाश देने में उन्हें अत्यधिक 
आनन्द का अनुभव होना चाहिए। उनका हृदय नृत्य करता रहेगा। किसी 
प्रकार के दवाव मे पटकर देना या छज्जा अथवा भय के कारण देना उचित 
नही है, क्योकि सम्पूर्ण जीवन उन्हें पञचमाण या पप्ठाञ देना पडेगा।” 

भूदान-यज्ञ में भूमि-दान लिया जाता है और वह भूमि भूमिहीनों 
को दी जाती है। भूमि कोई भोग्य वस्तु नहीं है। वह उत्पादन का साधन 
है, और मौलिक सावन हे। उसमे हड्डी-तोड परिश्रम करने से भोग्य वस्तु 
उत्पन्न होती है। फिर दान में प्राप्त भूमि जो भूमिहीनो को दी जाती हे, 
बह हर किसी भूमिहीन को नहीं दी जाती। जो भूमिहीन गरीव खेती करना 
जानता है और खेती करके जीविकोपाजन करना चाहता है और जिसके 
पास जीविकोपाजत का और कोई सावन नहीं है, केवल उसीको वह भूमि 
दी जाती है। भूमिदान यज्ञ में जो छोग धन देकर सहायता पहुँचाना चाहते 
हैं, उनसे नगद पैसा नही लिया जाता। उन्हे खेती के यत्र और सरजाम आदि 
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खरीदकर देने पडते हैं । इस प्रकार भूदान-यज्ञ का मूलभूत उद्देग्य है--- 
उत्पादव का सावन उत्पादक के हाथ में पहुंचाना, अर्थ की प्रतिप्ठा की समाप्ति 
का उपाय करना और उत्पादक श्रम की प्रतिप्ठा स्थापित करना । किन्तु सम्पत्ति- 
दान-यज्र में ऐसा कोई क्रान्तिकारी उद्देश्य है, ऐसा सहसा दिखाई नही पडता । 
सम्पत्तिदान-यत्र में अर्थ-दान लिय्य जाता है, भके ही वह अर्थ ढाता के ही 
हाथ में रह जाता है। अर्थ उत्पादन का सावन नहीं है। वह उपभोग्य 
वस्तुओं की खरीद का माध्यम है। इसके अतिरिक्त, एक बड़े कारखाने 
का मालिक, जो श्रमिकों का शोपण करके अर्थ का उपार्जन करता हे, उसने: 
अपनी आय का पप्ठाश सम्पत्तिदान-सज्ञ में दान किया, किन्तु उसका श्रमिक- 
घोपण और कारखाना समान रूप से चलता रहा। ऐसा दान ग्रहण करने से 
वर्तमान अर्थ-व्यवस्था को बचा रखने के पक्ष में परोक्ष रूप से सहमति प्रकट 
की जाती है। किसी नतंकी, वेच्या, मादकद्धव्य-विक्रेता ने अपनी आय का 
पप्ठाश दान किया, किन्तु उन्होने अपने उपाज॑न का वह पथ नही छोडा, तो यहाँ 
भी उनके उपार्जन-पथ के बारे में सहमति ही प्रकट की गयी । ऐसी अवस्था 
में व्वोवाजी के इस नये आन्दोलन का क्‍या महत्त्व हैं? सर्वोदिय पत्र के 
सम्पादक श्री दादा धर्माधिकारी ने सम्पत्तिदान-यज्ञ के सम्बन्ध में अपने एक 
चिन्तनपूर्ण लेख में यह प्रश्त उठाया है और इसका सुन्दर उत्तर भी दिया 
है। दाव किये हुए न का व्यय विनोग्जी के निर्देश के अनुसार दाता को 
करना होगा, इसीमे सम्पत्तिदान-यज्ञ का क्रान्तिकारी तत्त्व निहित है। कारखाने 
का मालिक यदि दाता हो, तो विचोवाजी उसे निर्देश दे सकते है कि उस घन 
से कारखाने के मजदूरों के अधिकाधिक स्वास्थ्य और सास्क्ृतिक उन्नति की 
व्यवस्था करनी होगी। साथ-साथ वे यह उपदेग भी दे सकते है कि वह इस 
प्रकार चले कि जिससे घने गने वह अण्ना कारखाना विनोबाजी को अपित 
कर सके । किसी महाजन-दाता को वे यह निर्देश ठे सकते हैँ कि वह खेती के 
अयब्य अन्य प्रकार के उत्पादन के सरजामों की खरीद के लिए उक्त बन 
उत्पादकों को दान करें। इसके साय ही विनोवाजी दाता से यह भी कह सकते 
हैं कि आपका यह उपार्जन-पथ पापमय हे। इस प्रकार का उपार्जन क्रमण- 
बन्द करे।' इसी प्रकार किसी अनुत्पादक दाता को वे उत्पादत के सहायक 
कार्ये मे छमाकर अनुत्पादक व्यवसाय को ममाप्त करने की प्रेरणा दे सकते 


सम्पत्ति-दान-यज्ष १८३ 


हैँ। इस प्रकार विनोवाजी जब दान जिसे हुए पैसे के खरे के दिए निर्दण देना 
वारम्म करेंगे, तव इस नवीन आन्दोलन का उद्देश्य क्रणण स्यप्ट होने छंगेगा। 

अपरिग्रह और अस्तेव के अनुसरण के विना बायिक क्षेत्र में अहहिसात्मक 
ऋत्ति अर्थात्‌ आधिक सास्य-अ्रतिप्ठा सम्भव नहीं है। इसीकिए सम्पत्तिदान- 
यज्ञ को मूल विचार-वारा अपन्यग्रिह और अस्तेय की भाववारा पर प्रतिप्ठित 
है। उसकी व्याख्या करते हुए विनोवाजी कहते है. अस्तेय' और 'अपरिप्रह 
दोनो के मिलते से अर्थ-शुचित्व पूर्ण होता है । इसके विना व्यवित और समाज 
के जीवन में धर्म की प्रतिप्ठा हो सकना सम्भव नही है। सत्य और जहिसा 
तो मूल हू ही, किन्तु आथिक क्षेत्र में इन दोतो का आविरभाव केवल अस्तेय 
और अपरिय्रह के माव्यम से ही सम्भव है। और, आ्िक ल्ेत्र जीवन का एक 
बहुत वा छेत्र हैं। इसीलिए बर्मशास्त्र उसकी उपेक्षा नहीं कर सके। परस्तु 
उसके नियमन और नियोजन का ठायित्व वर्म-विचार पर आ पडता हैं। 
डसीलिए मनु ने विशद भाव से कहा है य अर्यशुत्ि स शुचि '। अर्थात्‌ 
जिसके जीवन में आथिक पवित्रता है उसका जीवन पवित्र है। 

“अस्तेय आर्य-प्राप्ति की पद्धति का नियमन करता है और अपरिग्रह 
छसकी' मात्रा का। अस्तेय वत्तलाता हैं कि प्रवानत भारीरिक श्रम द्वारा 
अर्थान्‌ उत्पादक श्रम द्वारा गरीर-निर्वाह होना चाहिए। आरीरिक श्रम किये 
विना यदि हम अन्न ग्रहण करते है, तो एक विपत्ति की सुष्टि करते है । भारीरिक 
श्रम करने की इच्छा रखते हुए भी कोई व्यकित यदि किसी प्रकार का जारीरिक 
श्रम नही कर पाता है, तो उसे दूसरी ओर खूब कठोर परिश्रम करना होगा। 
तभी वह विपत्ति दूर होगी। वह परिश्रम इतना ही कठोर होगा, अर्थात्‌ उसमें 
डततना ही अध्यवसाय भरा रहेगा कि उसकी तुलना में शारीरिक श्रम भी 
कम कप्टपूर्ण रहेगा, अर्थात्‌ सावारण छोंगो के लिए अस्तेव का पालन तभी 
सम्भव होगा, जब भरीर-क्षुवा रखनेवाले छोग जारीरिक श्रम करेगे। आज 
समार में जो अत्यधिक वैपम्य, दु स-कप्ट और पाप है, उसका कारण जारीरिक 
श्रम न करने की अभिलापा है। जो व्यक्ति शारीरिक श्रम से दूर रहना 
चाहता हैं, उसे गुप्त अबबा प्रकट रूप से चोरी करनी पड्ती है। 

“आरीरिक श्रम के द्वारा जो उत्पादन होगा, केवड उसका ही उपयोग 
कडंगा--यह नियम यदि हम मानकर चछे, तो उसके द्वास अपरिय्रह पर्याप्त 
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सात्रा मे प्रकट होगा। कारण, जारीरिक श्रम के द्वारा इतना अधिक उत्पादन 
नहीं हो सकता कि आदमी बहुत अधिक सम्रह करके रख सकता हे। फिर भी 
अस्तेय से अछूग अपरिग्रह के नियमन की आवश्यकता रह जाती है, क्योकि 
यद्यपि झारीरिक श्रम के द्वारा उत्पादन बहुत अधिक' मात्रा में नही हो सकता 
तथापि उत्पादन अधिक' होना सम्भव है ओर, यदि उस अधिक उत्पादन 
का व्यवहार अपरिय्रह के द्वारा नही किया जायगा, तो विपत्ति सम्पूर्ण रूप से 
दूर नहीं हो सके । बचपन से ही हमले अनेक छोगो का उपकार लिया हे। 
उस उपकार-ऋण के परिग्ोव के लिए शारीरिक श्रम के मान्य मार्ग से 
हम जो उत्पादन करे, उसका एक अश समाज को प्रदान करना हमारा करततेव्य 
हैं। उसमे सम्यक्‌ विभाजन का उद्देश्य निहित है। इसीलिए यद्रपि वह 
एक प्रकार की ऋण-मुव्ति है, तथापि उसमें दान का रूप है !” 
सम्पत्तिदान-यज्ञ में आय का ( अयवा व्यय का ) पष्ठाग माँगा जाता 
है। तब जो पच-पष्ठाश बच जाता है, क्या उसे छोड दिया जायगा ? इसके 
उत्तर मे विनोवाजी कहते हैं कि उसे छोड देने का प्रश्न ही नहीं उठता | 
दाताओ ने तो छह पष्ठाशों को ही अपना माच रखा था। एक पष्ठाश माँगकर 
उनकी इसी मान्यता को आघात पहुँचाया गया है। विचार को समझने के 
लिए उन्हे प्रेरणा दी जा रही है। भक्त कहते है कि जिन्होने एक बार हरिचाम 
लिया है, वे मोक्ष-प्राप्ति के लिए प्रस्तुत हुए। जिन्होंने एक पषष्ठाश समाज 
को आजीवन प्रदान करने का नियम एक जीवन-निष्ठा के रूप में स्वीकार 
किया है, उन्होंने अपनी समस्त सम्पत्ति, अपना सारा जीवन, यहाँ तक कि 
अपना शरीर-निर्वाह भी समाज को अपित कर देने के पथ्ष पर कदम बढ़ाया 
है। यही धर्मनीति है। आसकत व्यक्ति को आसक्ति त्यागने की दीक्षा देने 
के उपरात्त धर्म धीरे-धीरे आसवित छुडवाकर मोक्ष की ओर अग्रसर करा 
देता है। इस प्रकार भोग और मोक्ष के बीच वर्म पुल की तरह काम करता 
है। धर्मनीति की इस विचारधारा को हृदबगम करने से एक पष्ठाश मॉमने 
में अन्तनिहित अर्थ समझा जा सकता हे। इसकी व्याख्या करते हुए विनोवाजी 
ने कहा है * शरीर और आत्मा के वीच, अथवा व्यवहार और तत्त्व- 
विचार के बीच, अथवा वर्तमान स्थिति और भावी स्थिति के बीच धर्म पुल 
का काम करता है। पुल नदी के एक किवारे खड़ा नही किया जाता--बह 


सम्ण्ति-दान-ग्ज्ञ १८५ 


नदी के दोनो तटो पर ख़डा रहता है। भोग इस पार की, मोक्ष उस पार 
की ओर वर्म दोनो पार की चीज हैं। समाज की वर्तमान स्थिति में उसे 
आदर्णाभिमुखी करने के लिए जो विचार प्रस्तुत किया जायगा, वही बर्मे- 
विचार होगा । वह विचार केवल परिणुद्ध तत्त्वज्ञान का स्वरूप ग्रहण नहीं 
करेगा, परिणुद्ध तत्त्वज्ञान तक पहुँचा ठेने के लिए भी वह वाहनस्वरूप होगा । 
पथ और घर के बीच जो पार्थक्य और सम्बन्ध है, धर्म और मोक्ष के बीच 
भी वही सम्बन्ध है।” 


जो छोग सम्पत्तिदान-यन में ढान देंगे, वे सम्पूर्ण जीवन देते रहेगे। 
सारा जीवन आय का एक पप्ठाण या एक अप्टाग या उससे भी कम देते जाते 
रहने का सकत्प अनेक छोगो को कठिन मालूम पठ सकता है । विनोबाजी 
उनसे कहते हैँ “किन्तु, वे यह नही सोचते कि एक वार विवाह करके छोग 
अपने सम्पूर्ण जीवन को एक वधन में आवद्ध कर देते हैं।” इस सम्बन्ध से 
उन्होने वाद में जो कुछ कहा है, वह वास्तव में महती प्रेरणा देनेवाला 
है। उन्होने कहा है “लोग मुझसे पूछते है. आजीवन दान देते रहना 
सम्भव है क्या ?” में पूछता हु कि आजीवन भोजन करते रहना कैसे सम्भव 
है ? आपने यह कठिन ब्रत ग्रहण किया हैं कि जन्म से मृत्यु तक भोजन करते 
रहेंगे। आजीवन ब्रत ग्रहण करना सहज वात है। वेद में कहा है. मरण 
न होने तक प्रतिन्नापूर्वक साँस छेते रहोगे । व्वास-प्रग्वास का ब्रत कठिन 
है। इस ब्रत को ग्रहण करने की वात वेद ने इसी उद्देश्य ले कही हैं कि य्वास- 
प्र्वास के साथ-साथ राम-नाम लेना होगा, जिसमें वृथा ब्वास प्रहण न 
किया जाय। राम के काम में प्रत्येक क्षण लगाना परम आवशण्यक है। इस' 
अतिन्ना का यही बर्थ हे। हमारी आँखों ने आजीवन देसने का ब्रत ग्रहण 
क्या है। हमारे दोनो पैरो ने आजीवन चलते रहने का ब्रत लिया हे। वे 
ब्रत उन्हें कठिन नहीं मालूम पडते, क्योकि वे ससर्गिक और स्वाभाविक हो 
गये है। इसी प्रकार त्याग का ब्रत भी नैसगरिक और स्वाभाविक हे। धर- 
घर में माताएँ इस व्रत का पालन कर रही हैँ । माँ सन्‍तान को कितना अधिक 
प्यार करती है। किन्तु, उसके इस धर्ममाव को घर तक ही सीमित न रखकर 
हम प्रसारित करना चाहते है। हम कहते है माँ, तुम मूर्तिमती धर्म हो, 
छुम मतिमती त्याग हो। तुम इतना त्याग कर रही हो, थोडा और त्याग 
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करो। जिसके पास खाने को कुछ नही है, उसके लिए कुछ त्याग करो।' त्याग 
का ब्रत कठिन नही है। त्याग के वाद भोग अधिक रुचिकर हो जाता हे।” 
सम्पत्तिदान कौन करेगा ? बहुत अधिक घनी लोग भी दान करेंगे 
और वहुत गरीब छोग भी दान करेगे। इस त्याग-वर्म का पालन करने का 
सुयोग सबके लिए सुलभ है। वालक-वालिकाएँ भी इस यज्ञ में भाग लेकर 
वचपन से ही त्यागवर्म में दीक्षित हो सकती है। 
सम्पत्तिदान-यज्ञ में एक गम्भीर जीवन-विचार निहित है। वह गाहंस्थ्य- 
जीवन के सर्वश्रेष्ठ घर्म के रूप मे माना जाता हे। जो सम्पत्तिदान ढेगे, उनके 
ओर उनके परिवार के सभी लोगो के हृदय में परमानद का सचार होना 
चाहिए । इसीलिए प्रथम पर्याय में सम्पत्तिदान-यज्ञ को व्यक्तिगत क्षेत्र 
तक ही सीमित रखा गया है, जिसमें कि वह जीवन के निगृढ प्रदेश में प्रवेश 
करके धीरे-बीरे वृद्धि पा सके। इसी उद्देश्य से इसे आरम्भ में सार्वजनिक 
आन्दोलन की तरह व्यापक रूप प्रदान नही किया गया है। विहार में भूदान- 
यज्-आन्दोलन ने जब जाशात्तीत प्रगति की, तब सन्‌ १९५३ की शरत्‌ ऋतु 
में व्नोवाजी ने सम्पत्ति-दान-यज्ञ को सार्वजनिक रूप प्रदान कर सर्वेसाधारण 
को इसमे दान देने के छिए कहा ओर वोधगया-सम्मेछन के समय से सम्पूर्ण 
देश में इसे विस्तृत रूप से चलाने के प्रयत्न किये जा रहे है। 
सम्पत्तिदान-यज्ञ के लिए जन-साधारण से निवेदन करते हुए विनोवाजी 
ने लिखा है. “मैं विद्वास करता हूँ कि यदि भमक्‍तजन विश्वास और 
शुभेच्छा लेकर इस यज्न में आहुति प्रदान करेगे, तो इस कल्पना में जो 
नवीन जीवन-विचार वर्तमान है, वह देश में विकास पायेगा और साम्ययोग 
की और समाज सहज ही अग्रसर होगा। इसी उद्देश्य से में सज्जन और 
सद्विचार-सम्पन्न छोगो के मनन और चिन्तन के लिए इस विचारवारा को 
उनके सम्मुख प्रस्तुत कर रहा हूँ।” 
जिव छोगो से भूमिदान और सम्पत्तिदान माँगा जाता हे, उनके लिए 
विनोवाजी ने ऋग्वेद का एक मत्र उद्बृत करते हुए कहा है 
“अदित्सन्त चित्‌ आपृणे। 
पूषन दानाब चोदय । 
पणेश्‌ चितू वि म्रद्य मत । 
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“अन्तर से मानसिक कप्ट, वाहर से परिस्थिति का कप्ट---इन दोनों 
प्रकार के कप्टो में गुद्धि प्रदान करनेवाले हे देव! जो छोग आज दान नही 
देना चाहते, उनके मन में दान देने की प्रेरणा भरो। कृपण के मत को भी 


मृदुल बना दो।” 
असदान-यतज्ञ 


सम्पत्तिदान-यज्ञ के वाद विनोवाजी ने श्रमदान-यज्ञ को जन्म दिया। 
सम्पत्तिदान की ही तरह श्रमदान में भी गम्भीर अर्थ निहित हे। जिसके 
पास जमीन नही है, घन भी नहीं है, उसके पास देते छायक कया कुछ भी नही 
है? उसके पास क्‍या कोई सम्पत्ति ही नही है? क्‍या वह इतना गरीब, 
इतना कगाल है? इसके उत्तर में विनोवाजी कहते है कि भूमिवालो या 
धनवानों की दान देने की क्षमता सीमित हे, किन्तु जिसके पास जमीन या धन 
तो नही है, परन्तु शारीरिक शक्ति और सामर्थ्य हे, उसकी दान देने की क्षमता 
असीम हे। जमीन या धन का तो एक ही वार में दान कर दिया जा सकता 
है। उसके बाद तो उसके दाताणों के पास देने को कुछ भी थेप रह नहीं 
जायगा, किन्तु जिसके पास ईव्वर का दिया हुआ स्वस्थ और सवलू शरीर 
है, उसकी दान करने की शक्ति कभी भी समाप्त नहीं होती। आजीवन 
वह प्रतिदिन दान कर सकता हे। विनोवाजी कहते है. “उसके समान दान 
और कौन कर सकता हे ? भूदान-यज्ञ में भूमि तो मिले, किन्तु भूमि पर परिश्रम 
न किया जाय, तो वह आवादीन्योग्य नहीं होगी। ग्राम के चरित्रवान्‌ और 
सम्मानित लोग एक साथ जुलूस निकारूकर भूमि कोडने जायंगे। सिर्फ 
यही नही, भूमि का वितरण किया जायगा। जिसे भूमि दी जायगी, वह 
किसी आकस्मिक कारण से अच्छी तरह भूमि आवाद न कर पाये, तो गाँव 
के चरित्रवान्‌ और सेवा-परायण प्रभावजाली व्यक्ति साथ मिलकर इन जमीन 
को आवबाद करने के काम में सहायता करने जायेंगे। इसके फलस्वरूप सभी 
ग्रामो में एक ऐसे वातावरण की सृप्टि होगी कि गाँव का प्रत्येक व्यक्ति श्रमदान 
के काम में योग देने में गौरव का अनुभव करेगा । लोग समझ पायेगे कि यह 
क्ेवछ राम की जमीन लेकर श्याम को देने तक ही सीमित नही हं, क्योकि 
जो जमीन दी जा रही हे, उसके सम्बन्ध में ग्रामवासी चिन्तन और मनन 
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करते रहेगे ( इस प्रकार श्रस की विलृप्त मर्यादा के पुन प्रतिष्ठित होने 
का मार्ग सुगम हो जाबगा।” यही कारण हे कि विनोवाजी शरीर से 
दुर्वेछ और अस्वस्थ रहते हुए १०-१२ मील की पैदल यात्रा करके आने पर 
भी क्छाति को भूलकर सदरूवल एक घटा कुदाल चलाते है और श्रमदान- 
यज्ञ करके समाज को श्रम की मर्यादा की प्रतिष्ठापना के लिए भारी जिक्षा 
प्रदान करते है । 


प्रेम और बृद्धिदान-यज्ञ 


मनुष्य की पाँच इन्द्रियाँ है। इस प्रकार मनुष्य पाँच प्रकार के धन 
का अधिकारी है, जैसे हृदय, मस्तिष्क, देह, स्थावर सम्पत्ति ओर अस्थावर 
सम्पत्ति अर्थात्‌ प्रेम, बुद्धि और विचक्षणता, शारीरिक श्रम, भूमि और अर्थ । 
एक ही व्यक्ति इत पॉचो घनो का अधिकारी हो, यह जरू ) नही है। किन्तु, 
ऐसा भी कोई व्यक्ति नही है, जिसके पास इन पाँच में से एक प्रकार का भी 
धन न हो। गरीब ओर सब प्रकार से अक्षम व्यक्ति के पास भी हृदय तो 
रहेगा। इसीलिए विनोवाजी ने पॉच प्रकार के यज्ञ करने का आह्वान किया 
है। भूदान, सम्पत्तिदान और श्रमदान की वात पहले कही जा चुकी हे। 
प्रेमदान और बुद्धिदान की चर्चा यहाँ की जा रही है | जिसके पास और 
कुछ नही है, वह अपने पडोसी को हृदय से अपने समान मानेगा और उसके 
प्रति प्रेमणाव रखेगा। अपने आत्मजञान का विकास ही उसकी साथना 
होगी । यह होगा प्रेमदान-यज्। जिसके पास विद्या, बुद्धि और विचक्षणता 
है, वह अपना कुछ समय अपनी विद्या और बुद्धि को नि स्वार्थ सेवा के काम 
में लगाकर वद्धिदान-यज्ञ का अनुष्ठान करेगा। विचारकगण आपस में 
विचार-विमर्श करेगे। कानूनपेशा छोग किसी प्रकार का पारिश्रमिक न 
लेकर शोषित और पीडित ग वो का पक्ष ग्रहण कर मुकदमा लडेगे। चिकित्सक 
मफ्त में गरीबों की चिकित्सा करेंगे। शिक्षक और छात्र अपने अवकाश के 
समय गे वो को शिक्षा-दान करेगे। हिसावी छोग वेतन लिये विना किसी 
दातव्य सस्था मे हिंसाव का काम कर देगे आदि। 

इसके अतिरिक्त सेवकों के लिए एक महान्‌ यज्ञ का आविर्भाव हुआ हैँ 
और वह है--मीवन-दान । 


ख्् 


जीवन-दान श्८९ 
जीवन-दान 


क्रान्ति का एक उलक्षण यह हे कि वह आन्म्भ तो होती है एक विपय 
लेजर, परन्तु नीत्र ही वह जीवन के अन्यान्य क्षेत्रों मे फैल जाती है और अन्त 
में नवंग्रामी वन जाती है। जीवन के एक लेच से आरम्भ होकर उसी तक 
सीमित रहना क्रान्ति नहीं है । आचार्य कृपालानी में बोबगवा-स्वोदिय- 
सम्मेलन में भूदान-यञ की विप्लवी प्रकृति के बारे में बोलते हुए क्रान्ति के 
इस लक्षण की ओर सबकी दृष्टि थ्राकपित की। उन्होनें और भी कहा कि 
बुद्धेदेव ने निर्वाण के एक पथ का आविप्कार किया। वह थी तो धामिक 
बात, पर थी कान्तिकारी । इसीलिए उसका प्रसार जीवन के अन्यान्य क्षेत्रों 
में हुआ। नवीन राज्य-पद्धतति घुर हुई, नवीन समाज-्यवस्था की रचना 
हुई, नवीन समस्क्ृति का सृजन हुआ। महात्मा गावी ने राजनीतिक क्षेत्र में 
अपना काम बुर किया--देश को विदेगी गासन से मृकक्‍्त करना चाहा, किन्तु 
क्रमणग उन्होंने उसके आवार पर देश को सार्वजनिक मुविति की राह दिखाई। 
उसी प्रकार भूमि-समस्यथा के समावान के लिए भूदान-यन आरम्म हुआ। 
बव उसके आबार पर देश के कायापछट का काम आरम्म हुआ है। सर्वोदिय 
की समस्त दियाए उसके रग मे रंग उठी ह। भूमि का स्वामित्व व्यक्तिगत 
नहीं हो सकता। भूदान-यज्ञ की विचारवारा की पृष्ठभूमि है आध्यात्मिकता--- 
आत्मा की एकता। ससार में जो कुछ है, सब भगवान्‌ वा हैं। भूमि के 
भाछिक हम नहीं, भगवान्‌ हैं। उसी प्रकार अपनी वुद्धि के भी मालिक 
हम नही हैं। हम अपनी सम्पत्ति, धन, अर्थ आदि के भी मालिक नहीं हैं । 
अपने गरीर के भी मालिक हम नहीं हैं। हमारे पास भूमि, धन-सम्पत्ति, 
वृद्धि, घरीर, जो कुछ है, सब हमे समाज-सेवा के लिए जपित कर देना चाहिए 
इसीलिए भूदान-यज्ञ की विप्लवी धारा प्रवाहित हो रही है। यह परम 
वबभीप्ट-साधन सम्पत्तिदान, श्रमदान, वुद्धिदान आदि तक प्रसारित हो गया। 
यही तक वह सीमित न रहा । हमारा जीवन क्‍या हमारा है ? हमारा 
जीवन क्या क्षुद्र स्वार्यों में ही समाप्त हो जायगा ? जीवन भी तो हमारा 
नहीं है--वह भगवान्‌ का है। वह भगवान्‌ का दान है। अत उसके काम 
में, समाज-सेवा के काम में उसे उत्सर्ग किया जाना चाहिए। इस प्रकार यज्ञ 
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सर्वश्रासी बन गया। जीवन-दान तक उसकी परिणति होकर ही रही । बोब- 
गया-सर्वोदिय-सम्मेझन का एक भहान्‌ अवदान है--जीवन-दान। किन्तु, 
विनोबाजी ने इस जीवनदान का आभास तब से कई महीने पहले अपने 
एक प्रार्थना-प्रवचन में दिया था। उन्होनें कहा था “आज नवीन मनुष्य, 
नवीन समाज तैयार करना होगा। इसीलिए भूदान, सम्पत्तिदान, श्रमदान 
आदि आन्दोलन शुरू किये गये है। इस काम के लिए ऐसी विचारधारा उत्पन्न 
करनी' होगी, जिससे छोग जीवन समर्पित करने की ओर अग्रसर हो ।” 


सर्वागीण कान्ति का क्षेत्र तैयार हो गया है। देश के वातावरण में 
एक विप्लवी प्रवाह सचारित हो उठा है। किन्तु, इस परम अभीष्ट की सिद्धि 
के लिए प्राणोत्सर्ग करनेवाले साधक पर्याप्त सख्या में कहाँ उपलब्ध है? 
सेवक कहां हैं ” वोवगया-सम्मेलन के दूसरे दिन के अधिवेशन मे श्री जयप्रकाद 
नारायणजी भाषण करने खडे हुए । वे क्षुण्ण थे, विपण्ण थे। यदि एकनिष्ठ 
कार्यकर्ता यथेष्ट सख्या में होते, तो विहार में ३२ लाख एकड भूमि पहले ही 
इकट्ठी हो जाती। सच्त विनोवा को इतने दिनो तक विहार में रखकर कष्ट 
नही देना पटता। आन्दोलन मे तीत्रता छाने के लिए प्रेरणा देने के उद्देष्य 
से उन्होने कहा कि आज का युग इस आन्दोलन के लिए अधिक समय नही 
देगा। अहिंसात्मक क्रान्ति होगी, इसके लिए इतिहास रुककर प्रतीक्षा नहीं 
करेगा।' उन्होंने उसके पिछले साल छात्रों से एक वर्ष का समय इस आन्दोलन 
में देने के लिए अपील की थी। किन्तु अब वर्ष की वात करने से काम नहीं 
चलेगा। अब तो जीवन अपित करने का समय आ गया है। इसके वाद 
उन्होने तुमुर हर्षब्वनि के वीच श्रद्धा और विनय के साथ अपने जीवन-दान की 
घोयणा की । सारे सम्मेलन-क्षेत्र मे एक अपूर्व गम्भीरता छा गयी । विनोवाजी 
का हृदय पिघल गया । उन्होंने धीर, स्थिर और गम्भीर भाव से बोलना 
आरम्भ किया। उन्होनें कहा हमने अभी एक भाषण सुना) उसमे 
हृदय की वात थी। इसे सुनकर मेरे मन में रुक्मिणी के पत्र की वात आयी। 
रुक्मिणी ने भगवान श्रीकृष्ण को एक पत्र लिखा था। आजकल पत्र-साहित्य 
को साहित्य का अग माना जाता है। रक्मिणी के पत्र को पच्र-साहित्य में 
प्रथम स्थान प्राप्त है। इस पत्र को शुकयोगी ने कवितावद्ध किया था। पत्र 
में रुक्मिणी ने भगवान्‌ श्रीकृष्ण को लिखा था : मुझे सौ वार जीवन ग्रहण 
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करना पढ़े तो कछंगी, प्राण-त्याग करेंगी, जरीर को कृष से कृषतर कर्ँगी, 
किन्तु फिर भी तुम्हीफों वरण कलंगी। ऐसे शुभ सकल्प की वात सुनते से 
हृदय आनन्दित होता हे। में सोचता हूँ कि इस यन के सफर होने से हमारा 
जीवन सफल होगा।” यही इसकी समाप्ति नहीं हो गयी, समाप्ति फी बात 
भी नहीं हैं। उस समय से वोवगया-सम्मेलन का वातावरण बदल गया। 
सवका हृदय गीतल ही गया। दूसरे दिन सवेरे से ही विनोवाजी सोचने लगे 
कि इस सम्बन्ध में उन्हे कुछ करना चाहिए । अत उन्होने जय्रप्रकाश नारायणजी 
को एक पत्र छिस दिया “भूदान-यज्ममूलक, ग्रामोद्योग-प्रवान, अध्िसिक 
ऋन्ति के लछिए मेरा जीवन-समर्पण ।” इसके बाद सम्मेलन के प्रात काछोन 
अधिवेशन के प्रारम्भ में ही विनोवाजी का उक्त पत्र पढा गया। इसके साथ- 
साथ नेताओं से लेकर गाँव के साधारण कार्यकर्तानों तक ने एक-एक करके 
अपने जीवन-दान के सकलप की लिखित रूप में घोषणा करनी आरम्भ की । 
इसी काम में प्रात कालीन अधिवेशन का पूरे तीन घटे का समय समाप्त हो 
गया। जीवन-दानियों की सख्या साढे तीन सौ से भी ऊपर हो गयी। इसके 
बाद भी जयप्रकाञ नारायणजी के पास जीवन-दान के सकलल्‍प आते रहे। 
प्रथ्त है कि इस जीवन-दान का अर्थ क्‍या है ? घरीर, वाणी, मन 
ओर बुद्धि, सवको इस' काम के लिए अपित करना। यह ठीक हैं, किन्तु क्या 
यही इतनी वात है ? जीवन-दानियों में ऐसे छोग भी हो सकते है---है भी, 
जिन्होंने पहले ही अपना जीवन-दान कर दिया था। उनके पुन जीवनदान 
करने का क्‍या तात्पर्य है ” विनोवाजी' ने सम्मेलन के अन्त में इसे स्पष्ट 
करके समझाया | जीवनदान का तात्पयय क्या हे, इसका आभास उससे पिछले 
दिन की प्रार्थना-सभा में ही अपनी स्वाभाविक भगिमा के साथ कृपालानीजी 
ने दिया था। विनोवाजी ने उसका उल्लेस करते हुए कहा जिस बात 
का आभास क्रपाछानीजी ने कर की प्रार्थवा-सभा में दिया, उसमें एक 
गम्भीर चीज है। कृपालानीजी एक विश्चिष्ट प्रकृति के मनुष्य हे और उनके 
बोलने का ढग भी विभिष्ट है। बोलते समय उन्होंने उपनिपद्‌ की ही वात 
कही हे, किन्तु सहज ही यह नहीं मालूम पडता कि उन्होंने क्या कहा ? छोगो 
के मन में होता हे कि वे उपहास या व्यग्य कर रहे है। उन्होनें अत्यन्त सहज 
भाव से, और मैं कहँगा कि अहिसात्मक ढंग से यह समझाया हे कि भाज्पों, 
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जीवन-दान तो कर रहे है, किन्तु कोई गदी चीज तो दान नही कर रहे ह ? 
यह वात ध्याव से रखनी चाहिए। शुद्ध वस्तु ही अपित करनी चाहिए। 
जीवनदान का विचार अच्छा है, किन्तु जो छोग अपने मन में जीवन-दान 
का सकत्प करे, उन्हें इस वात्त का ध्यात रखना चाहिए कि वे अशुद्धता का 
दान न करे। जीवन-दान के सकल्‍्प का अर्थ है जीवन-शुद्धि--इस वात को 
उन्होने अत्यन्त रुचिकर ढंग से हमारे सामने रखा है। वह हँसी-मजाक नही 
था। आज जो आपने मेरे सामने और अपने सामने एक या अनेक को साक्षी 
रखकर जीवन-अपंण करने का संकल्प लिया है, उसके साथ-साथ जीवन-ब्ुद्धि 
की सावनी भी आपको करनी चाहिए। हम सार्वजनिक काम कर रहे है, 
वह भी भूदान-यज्ञ की तरह बुनियादी काम हे । उसके द्वारा देश का स्वरूप 
वदलेगा। ऐसे काम के लिए यदि जीवव-दान किया जाय, तो चित्त-शद्धि 
के लिए साधारण से अधिक प्रयत्न किया जाना चाहिए।” 


इसके कई महीने वाद विहार में जीवनदान-शिविर का उद्घाटन करते 
समय विनोबाजी ने बतलाया कि जीवनदान और भी गम्भीर अर्थपूर्ण हे और 
इसलिए जीवनदानी को अविक ऊंचे आध्यात्मिक आदशें का अनुसरण कर 
चलना होगा। हम कौन है ? सारे ससार का सचालन कौन कर रहा हे ? 
ससार-सचालन की योजना किसकी है और वह क्या हे ” क्या मनुष्य इस 
योजना में भाग ले सकता हैं? ईश्वर ही सम्पूर्ण ससार का सचालन कर 
रहा है। सब उसीकी योजना है। हम छोग कुछ भी नही है। मनुप्य तुच्छ 
है। ईहवर यदि अपने काम के लिए किसीको यत्र-रुप में चुन लेता है, तो उसका 
कुछ मूल्य हो जाता है। केवल तभी मनुष्य उसकी योजना में हिस्सा ले सकता 
है। अन्यथा मनुष्य तुच्छ रह जाता हे। क्या करने से या कैसा बनने से 
मनुष्य भगवान्‌ के हाथ का यत्र वनने योग्य होता है ? वीज अपने को नप्ट 
कर देता है, तभी वृक्ष उत्पन्न होता है। वीज का अस्तित्व रहने तक वृक्ष उत्पन्न 
नहीं हो सकता। उसी प्रकार मनुष्य अपने स्वत्व' को नप्ट कर जब तक 
नवजीवन प्राप्त नही करेगा, तव तक ईइ्वर की योजना मे भागीदार होने के 
योग्य नही होगा और ईश्वर उसे ग्रहण नहीं करेगा। इस सम्वन्प मे विस्तृत 
व्याख्या करते हुए विनोबाजी कहते हैं “वदि ईइवर की योजना मे योगदान 
करना है, तो बीज की तरह अपने को समाप्त करता हगा। बीज के चप्ट 
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होने पर ही वृक्ष जन्म छेगा। इसीलिए वीद्ध लोग यह निद्धान्त कहते है कि 
एक का विनाण होने पर एक अस्तित्व का जन्म होता है। यदि हम अपने 
रुप को वचाये रखेंगे, तो ईश्वर के काम के उपयुक्त नही होगे। परन्तु छोगो 
को प्राय खाली नहीं देखा जाता! उनके अहम्‌' के चारो ओर कल्पना- 
जाल, कतेंव्य-क्षेत्र और ममत्व घिरे रहते है । यदि कोई व्यक्ति उन सवकों 
कायम रखते हुए ईश्वर की योजना में योगदान करना चाहता है, तो ईश्वर 
कहता है कि तूने मेरे लिए जगह सालो नही छोडी है। यदि तु साली हो 
जायगा, तभी न मेरे लिए स्थान वनेगा। यह हुआ जीवनदानी का स्वरूप । 
जो खाली हो गये है, जिन्होंने अपने को शून्य वना लिया है, जिन्होंने अपनी 
जगह छोड दी है, केवल वे ही जीवनदानी हो सकते है। जो शून्य नही बने 
है, उनमे उनका स्वत्व' ही चल सकता है, ईब्वर का काम नही चल सकता। 
तुल्मीदासजी कहते है वावा, अपने करत मेरी घनी घटी भई' अर्थात्‌ मेरी 
ही करनी से मेरी इज्जत नष्ट हुई है। इसलिए अब से आप ही कीजियेगा, 
मैं नही करूगा। मेरे द्वारा काम करा लीजियेगा, में शून्य हो गया हूँ । जब 
मन इस अवस्था को प्राप्त हो जाता है, तव मनुप्य जीवनदानी बनता है। 
गीता में भगवान्‌ ने अर्जुन से कहा 'यथेच्छसि तथा कुरु/ अर्थात्‌ तेरी जैसी 
इच्छा हो, वैसा कर। यह वात कहकर भगवान्‌ ने अर्जुन की परीक्षा लेनी 
चाही कि अर्जुन के पास इच्छा नाम की कोई चीज बची है अथवा नहीं । यदि 
अर्जुन कहते कि मेरी यह इच्छा हे', तो भगवान्‌ कहते कि तुम अयोग्य 
हो, तुम मेरे योग्य नही हो ।” अर्जुन ने कहा 'मेरी क्‍या इच्छा हो सकती 
है २! नप्ठो मोह --मेरा मोह दूर हो गया है । इसलिए 'करिप्ये वचन 
तव', अर्थात्‌ तेरी ही आज्ञा का पालन करूँगा। गीता-प्रवचन के अन्त में 
दादू के एक वचन का उत्लेस किया गया हैं। बकरी मेन-मे! (मै ) 
करके बोलती है, किन्तु उसकी मृत्यु के वाद जब उसके शरीर के अश्न- 
विज्ेप से ताँत तैयार करके पिजन मे लगायी जाती है, तव उससे 'तू ही-तू ही' 
( तुम्दी-तुम्ही ) की आवाज निकलती हे। जहकार का अन्त होने पर 
तु-तू' शुरू होता हे। तभी भगवान्‌ उस व्यवित से अपना काम कराते है ।” 

यह ससार एक रगमच है। यहाँ एक नाटक का अभिनय चल रहा 
है। प्रत्येक मनुप्य अभिनेता हे। अभिनय करने समय यदि अभिनेता यह 

श्र 


१९४ भूदान : क्या और क्यो ? 


सोचता रहे कि वह वास्तव में फर्लाँ व्यक्ति है, तों उसका अभिनय सफल नहीं 
होगा। उसी प्रकार भगवान्‌ का काम करते समय यदि हम अपने स्वत्व को 
याद रखेंगे, तो भगवान्‌ का काम नही कर सकेगे । इसीलिए विनोवाजी कहते 
हैं “विनोवा यदि कल हरिइ्चन्द्र की भूमिका मे अभिनय करेगा, तो उसे 
उस समय यह नहीं सोचना पडेगा कि वह विनोबा है ।” 

मनुष्य अन्तत अपने अहकार का विसर्जन कर देने पर ही जीवनदानी 
माना जायगा। इसका चरम प्रमाण तो जीवन रहने तक नहीं मिलेगा। 
मृत्यु के वाद इसका निर्णय होगा कि किसने अपना जीवन अपित किया था 
और किसने नहीं। इसीलिए 'फर्लाँ व्यक्ति जीवनदानी है--ऐसा नहीं कहा 
जा सकता। फर्लाँ व्यक्ति जीवनदानी है'--बह वात केवल अन्तर्यामी कह सकते 
है। केवल मृत्यु के वाद ही यह कहा जा सकता है कि फरा व्यक्ति जीवनदानी 
था। यह बात समझाकर विनोवाजी कहते है. “जो कहेगे कि में जीवन- 
दानी हूँ, उनका हूँ खतम होगा और मै रह जायगा। इसीलिए यह कहना 
ठीक नही है कि में जीवनदानी हूँ'। जीवनदानियों की सभा स्व' में हो 
सकती है। पृथ्वी पर हम जैसे सामान्य मनुष्यों की ही सभा हो सकती है। 
जीव्नदानियों का सम्मेलन स्वर्ग में होगा--मृत्यु के वाद, पहले नहीं ।” 

मनुष्य के पहले के चरित्र को देखकर यह नहीं कहा जा सकता कि 
अमृक व्यक्ति जीवनदान का सकलप लेकर जीवनदानी के उपयुक्‍त स्थिति 
प्राप्त कर सकेगा, अथवा नहीं? ऐसा हो सकता हैं कि सात्तिक प्रकृति 
का भी कोई व्यक्ति जीवनदान करके अन्त तक अहम्‌ को न छोड सके भौर 
जीवनदानी की सज्ञा के योग्य सावित न हो सके। इसके विपरीत यह भी 
सम्भव है कि राजसी अथवा तामसी प्रकृति का कोई व्यक्ति श्रद्धापूर्वक जीवन- 
दान का सकलल्‍प लेने के बाद अपने जीवन में ऐसा परिवर्तन ले आये कि उसका 
आध्यात्मिक दृष्टि से पुनर्जन्म हो जाय और वह अपने को समाप्त कर अपने 
को ईश्वर के हाथ में पूर्णत समपित करके वास्तव में जीवनदानी हो 
जाय । अतएवं जीवनवानियों मे जो छोग राजसी या तामसी प्रकृतिगले 
प्रतीत हो, उन्हे छोड देने का कोई प्रश्न ही नहीं उठता। विनोवाजी कहते 
हैं. ' किसीको भी छोड देनेवाला मै कौन ? मृत्यु के वाद, में ही जीवनदानी 
था या नही, इसका विचार होंगा और मुझे कौन स्थान मिलना चाहिए, इसका 
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हर । 


निर्णय होगा ।” अतएव जिन्होंने यह घोयणा की है कि वे जीवनदानी हैं, 
उन्हें जीवनदानी मान लेना ही उचित ह्‌। इस सम्बन्ध मे वियोवाजी कहते 
हैँ हम छोय कथन को ही सत्य मान छेते है। जन-गणना के समय कौन 
हिन्दू है--करौच मुसलमान है, यह लिखा जाता है। मुँह से यो व्यक्ति जो 
कहता है, उसे सच मानकर लिख लिया जाता है। इस सम्बन्ध में थास्त्र का 
प्रमाण नहीं माँगा जाता । छोग कहते है. मैं जानता हूँ कि अमुक कैसा 
व्यक्ति है, उसने वेकार ही नाम दिया है। यह तो ऐसा लगता है, जैसे हम 
मनुष्य के अन्तर्यामी हैँ ।” लकडी के जल जाने पर यह यात समझ में नहीं 
आती कि वह किसकी छूकडी थी। इसीलिए आज कोई किसी भी प्रकृति 
का क्यो न हो, यदि जीवनदान की घोषणा करने के वाद अपने को जलाकर 
राख कर दे अर्थात्‌ अपने को ईव्वर के हाथो में अपित कर ठे, तो उस अवस्था 
में यह नहीं मालूम हो सकेगा ( और यह जानने की आवश्यकता भी नहीं रह 
जाती ) कि वह व्यक्ति पहले किस प्रकृति का था ? यह बात समन्नाते हुए 
विनोबाजी कहते हैँ. लिकडी में अग्नि का प्रयोग किया गया। छकडी 
जलकर भगारे मे परिणत हो गयी। तव वह बऊुठ या जाम की ८कडी नहीं 
रह जाती । उसे देखकर यदि कोई वता सके कि वह अमुक वृक्ष की छबादी 
थी, तव यह मानना पडेगा कि छकडी पूरी तरह जली नहीं। भीतर की रूकडी 
को अब भी जलकर राख' होना वाकी है।” 

कुछ लोग कहते है कि जिन छोगो ने जीवन-दान किया है, उनकी 
आजीविका की क्‍या व्यवस्था होगी ? इसके उत्तर में विनोवाजी कहते 
हैं “इसका उत्तर यही है कि जो विध्वम्भर है, वही यह व्यवस्था करेंगे । 
थ्ोहइ्सी विर्वम्भरों देव स भक्‍तान्‌ कि उपेक्षते ?-.ंंहवर जपने भक्त की 
उपेक्षा नहीं करेंगे । वे विश्वम्भर है, यह वात कभी भी गरूत प्रमाणित नहीं 
हुई हे। यदि जीवनदानी छोग भक्‍त हो , तो विश्वम्भर उनकी चिन्ता करेगे । 
अग्रेजी भाषा के अनुसार हमारा यह काम सर्विस! नहीं है, यह परिणुद्ध सेवा 
है। अतएवं आजीविका की व्यवस्था के लिए किसी प्रकार की इसने गारप्टी 
नही है। थिक्षा-दान की व्यवस्था की जा सकती है, किन्तु वह भी होगी ही, 
यह निब्चित रूप से नही कहा जा सकता। काम के माध्यम से उन्हें शिक्षा 
मिलेगी। जीवनदानी छोगो की मिन्र-मठछी काफी वी है। इस मितर-मडलछी 


१९६ भूदान : क्या और क्यो ? 


के द्वारा उनके लिए कुछ व्यवस्था हो जा मकती है । यह मित्र-मडली 
है---विशाल जनता। अतएवं जीवनदानियों के भरण-पोषण के लिए कुछ 
व्यवस्था करनी होगी जौर इस वारे में विचार करना होगा--ऐसा में नहीं 
सोचता। भगवान्‌ के हाथ मे हमने अपना जीवन समपित किया है। वे ही 
हमारे एकमात्र आवार है--यही विब्द्ध भक्तिमार्ग हे। पहले ही मैने कह 
दिया हे कि यदि अहकार शेप रह जायगा, तो जीवनदान का उद्देश्य पूरा नही 
ग्रैगा। भक्ति का सकलप ग्रहण किया गया है। भवित को प्राप्त होते 
पर जिसकी जितनी शक्ति है, वैसा काम होगा। काम करते-करते शक्ति 
बढेगी। इसी प्रकार युक्ति का भी विकास होगा । जिन लोगो ने जीवनदान 
किया है, उनकी शक्ति और युक्ति कम रह सकती है, किन्तु उनकी मक्ति 
कम नहीं होनी चाहिए।” 

जिन छोगो ने जीवन-दान किया है, उनसे कैसे काम कराया जाय-- 
यह एक समस्या है। इस सम्बन्ध में विनोवाजी कहते है “जिन्होंने जीवन- 
दान दिया है, उन्होने कहा है कि वे उसी क्षण से इस काम में लूग गये है-- 
यह वात ध्यान में रखनी होगी। अतएव यदि मुझसे कोई परामर्श मॉँगेगा, 
तो मैं निश्चय ही परामर्श दूंगा। यदि कोई सहायता माँगेगा, तो सहायता 
दूँगा। जिन्होंने जीवनदान किया है, उन्होंने किसी व्यक्ति के हाथ में अपना 
जीवन अपित नहीं किया है।” अतएवं उनका निर्देशक कोई नहीं है और 
न रहेगा। विनोबाजी कहते है कि वे लोग भेडो के झुण्ड नहीं--वे एक-एक 
बाघ है। वे अपनी जक्ति से काम करेंगे। उनके लिए किसी गडेरिये की 
आवश्यकता नहीं होगी। जिन छोगों ने जीवनदान किया है, वे आपस में 
परामर्श कर लेंगे। उनके बीच परस्पर उपदेगों और परामशो का आदान- 
प्रदान होंगा। विनोबाजी कहते है. यह भक्‍तो का एक लक्षण है। 
द्ोघयन्ति परस्परम ।/ ज्ञान देने के लिए कोई घर्माधिकारी नही रहेगे। वे 

एक-दूसरे को उपदेश देंगे, परामश देगे। 

जीवनदान केवछ वडटी उम्र के छोग करे, ऐसा नहीं हैं। वालक- 
वालिकाएँ भी जीवनदान कर सकती हैं। 

विनोवाजी जागे कहते है. 'जीवनदान का अर्थ है जतिम प्रवास। यह 
अन्तिम कार्य है। जिन्होंने जीवनदान किया है, वे जखड यात्री वन गये हूं। 


जीवन-दान १९७ 


वे केवल आगे की ओर बटते जायेंगे, कमी नी पीछे नही मुठेगे । इस अन्तिम 
काम में किसीके छिए कोर्ट प्रतीभा नहीं करेगा। किसीके वारण कोई पीछे 
नहीं रहेगा। चलते-चलते जो गिर जायेगे, वे गिरे ही रहें!। चलते-चल्ते 
जो रुक जायेंगे, वे रुके ही रहेंगे। किसीके लिए कोई प्रतीक्षा नही करेगा। 
इस सिलसिले में वे पाण्ठवों के स्वर्गारोहण की क्या का स्मरण ब्लिते है। 
पाँचों पाण्डव और उनके साथ द्रौपदी चलते छगी। भीम सि” गये और 
बर्मराज से बोले सहायता कीजिये । वर्मराज ने कहा भाई, उठ सटे 
हो, तव कुछ सहायता की जा सकती है!। वे भीम के छिए रुके नहीं। एक- 
एक करके अन्य सभी इसी प्रकार गिर गये। स्वर्ग के हर पर उनका केवड 
एक साथी रहा। वह था उनका द्ध'्ता। उसे छोठकर वे रवर्ग में प्रवेण करने 
को तैयार नही हुए। इस सम्बन्ध में विनोवाजी आगे कहते है ” “इस कार्य 
में सभी मुक्त हैं। मुक्त रहकर सामने केवल यही एक काम है ऐसा सोचकर 
उसमें पिछ पडना होगा। ऐसा विचार हृदय में छाने से काम सरल हो जायगा 
और इस काम में किसी प्रकार के दृष्परिणाम की सम्भावना नहीं रह जायगी । 
प्रत्येक की परीक्षा होगी । जो रुफ जायगा, वह रुक जायगा। जो नहीं 
रुकेगा, वह नही रकेगा। जो हमारे साथ चलना चाहेगा, उसके साथ हम हैं । 
जो लोग हमारा साथ त्यागना चाहेंगे, उन्हें वैसा करने की स्ववम्नता होगी 
ओर हमें भी आगे बढ जाने का अधिकार होगा।” 

बोवगया में जीवनदान की जो छूहर उठी थी, वह मठ नहीं हुई है। 
अविरल गति से जीवनदान का स्रोत बहता जा रहा हे। सितम्बर, १९०० 
तक एक हजार से भी अधिक व्यक्तियों ने जीवनदान का सकलल्‍प लिया 
है। जीवनदानियो को चित्त-शुद्धि की प्रेरणा देने और उन्हें उनके उपयुक्त 
जीवन-शुखला मे दीक्षित करने के उद्देश्य से शिविरों की व्यवस्ता की जा 
रही है। इस वात का प्रयत्त किया जा रहा है कि वे लोग जपनी योग्यता 
और मानसिक झुकाव के अन॒कूछ विभिन्न क्षेत्रों में अवने को छूगा सकें 
जीवनदान की प्रक्रिया में एक देवी गक्ति का उदय हो रहा है कौर 
भूदान-यज्ञ तथा सर्वोदिय-्साथना के क्षेत्र में एक नवीन युग के जागमन 
की सूचना मिल रही है। सर्वोदिय-स्थापना में इसकी नसंम्भावनाएँ 
असीम हैं। 
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षष्ठांद दानव का रहस्य 


भदान- यन् के सम्दन्ध में कोई-कोई वक्ति छ्तसि पेसा ऊज्फे न 
8 बज दी सम्दच्ध मे काइ-काइ़ व्यदतत एसा कहते द्व्‌ कि जमीन्दार 


जौर माल्गुजार एक-पप्ठान भूमि का दान करने के वाद वाकी पच-पप्ठान का 
बाराम से कौर निरापद भाव से भोग करेगे और उनकी जीवन-यात्रा पर्वत 
चलेगी। इससे समाज में ऋति बाने की आजा कम हे ।--जो छोय ऐसा 
योचते हूँ, वे भूदान-यत-जादोलन के रहस्य को हृदयगम नहीं कर सके है । 
भूदान-यज्र सम्पत्ति के स्वानित्व की समाप्ति की दीला देवेगाला बादोरन है। 
जिन्होंने बाज एक-पप्ठान दाव किया हे, वें कल उससे अधिक दान करेंगे और 
जब तक उनकी सम्पत्ति का पूर्णत विसर्जन नही हो जायगा, तव तक उनका दान 
चलता रहेगा। विनोवाजी ने कहा है “रवइ को जधिक खीचने से वह फट 
जाता है। अत उसे वीरे-बीरे खीचा जाना चाहिए। इसीलिए जभी मै केवल 
एक-पप्ठाश माँग रहा है। जाज तो मालिक सठको अपने पास सचित रखता 
है। समाज में यही रीति चल रही है। इसीलिए प्रथमत में एक-पप्ठाथ मॉँय 
रहा है। बाद में जधिक माँगूंगा। व्यक्ति के गुण-विकास के लिए पर्याप्त समय 
देना आवध्यक है ।” सम्पत्तिदान के सम्बन्ध में विनोवाजी ने यह वात कही 





है। भूदान-यज्ञ के सम्बन्ध में भी यही वात प्रयुक्त है। उन्होने सम्प्रति रांची 
में विहार राज्य के भूदान-कार्यवर्ताओं के िविर मे जो प्रवचन किया था, उसमें 
उन्होने यह वात और स्पप्ट रूप से कही थी “विहार में हम अधिक गम्भीरता 
में प्रवेण कर रहे हैँ। मेने यहाँ केवल भूमि और दानपत्रो के कोटे में वृद्धि नही 
की, वल्कि मैं ग्रामवासियों को यह समझा रहा हूँ कि गाँव के भूमिहीन गरीबों 
को भमि देने की व्यवस्था आप कोयो को करनी होगी, और आप सव छोगो को 
मिलकर बह काम करना चाहिए । पहले में कहूँगा कि प्रत्येक ग्राम से ५-१० 
एकड जमीन मिलनी चाहिए। वाद में एक कदम और वढ़ूंगा। यम्भीरता में 
प्रवेश करने पर बीरे-बीरे जाना होता हे। प्रत्येक ग्राम में प्रत्येक क्सिन से 
दानपत्र छेना होगा। इसके वाद जतिम चरण उठाऊंगा बौर लोगो से कहूँगा 

व स्वामित्व को एकदम समाप्त करना होया ।' इस प्रवार कार्यक्रतीनों को 
भूदान-यज्ञ के सम्पूर्ण दर्शन का ज्ञान रहना चाहिए। आप सब लोगो के मन 
में यह वात रहनी चाहिए बौर आपको एक-एक कदम आग वढ्ना चाहिए। 
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भमि-वितरण १९९ 


इस सम्बन्ध में उन्होंने और एक स्थान पर कह्य है छोग पूछते है कि एक 
पप्ठान दें देने के वाद फिर तो नहीं मॉगेये ? में कहता हें कि बेकार से दया 
कभी छटकारा मिलता है ? उससे तो वन्यन थाता है। दाद मे तो सव कछ देकर 
आपकी गरीबी की सेवा में लग जाना चाहिए । वामन के तीन डग उठे थे 
वामन का तीसरा डय जिस प्रकार उठा था, उसी प्रकार अत में हमें गरीब हो 
जाना पडेगा और जीवन को सीवा-सादा वना लेना होगा । 

“सन्तान को उठाते समय माता को झकता पडता है। उसी प्रकार ग वो 
को ऊँचा उठाने के लिए हमें अपने जीवन-मान को कुछ नीचा करना होगा । 
एक्टप्छान दान के द्वारा इसका आरम्भ हुआ है।” 

सम्पत्तिदान-यन्न के सम्बन्ध में भी ही आपत्ति प्रकट की ययी है, 
जिसका विनोबाजी ने खठन किया है। 


भूमि-वितरण 


अमी तक सर्वत्र भूमि-वितरण का काम इसीलिए आरम्भ नही किया 
गया कि भूदान-्यत्न के कार्यकर्ताओं की भक्ति, सामर्थ्य भीर समय एकनिप्ठ 
सप से मूमिदान-सग्रह के काम में छूया रहे । जहाँ मूमि-वित्तरण आरम्म किया 
गया था, वहाँ भी उसे तेजी से चलाने के लिए विगेष चेप्टा नही की गयी। 
वोवगया-सम्मेलन के वाद से भूमि-वित्तरण पर विशेष जोर दिया जा रहा है। 
भूमि-वितरण के फ़ल्स्वूप भूवान-यत्र का वास्तविक और परिपूर्ण रूप जनता 
के सामने प्रकट हो जायगा। भूमि-सग्रह की अपेक्षा भूमि-वितरण का काम अधिक 
श्रमसाध्य और दायित्वपूर्ण है । भूमि-वितरण का भार जिन कार्यकर्ताओं पर 
पड़े, उन्हें न्‍्याय-परायण, निरपेक्ष मनीभाव-सम्पन्न और ऋतिफारी दृष्टिवाला 
होना चाहिए । इसके अतिरिवत विनोवाजी ने वितरण के सम्बन्ध में जो नियम 
निर्वारित किये है, उनका यथातथ्य पालन करना होया। अन्यवा, वितरण 
का उद्देश्य नप्ट हो जाने की सम्भावना रहेगी । वितरम-सम्बन्धी नियमों में निम्त- 
लिखित विशेष रुप से उल्लेखवीय हैं ( १) वित्रण-कार्य प्राम की सार्वजनिक 
सभा में करना होगा। (२) वितरण के लिए निर्दिष्ट तिथि के सात दिन पहले 
एक वार और उनसे एक दिच पहुले फिर एक व्यर ढोल के साथ इसका मुनादी 
करा ठेसी होगी। (8 ) ग्रामवामियों की सर्वेसस्मति से, अन्यथा सूमिहीनों 
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की सर्वसम्मति से भूमि का वितरण करना होगा। मतभेद होने पर गोटी या 
पर्चा डालकर निष्कर्ष पर पहुँचना होगा । सव काम एक ही सभा में पूरा करता 
होगा। ( ४ ) भूमि-वितरण करनेवाले कार्यकर्ता सभा मे केवल गवाह के रुप मे 
उपस्थित होगे, सेवक के रूप में रहेंगे, निर्णायक की तरह नही रहेगे। (५) 
यथासम्भव दान मे प्राप्त भूमि का तृतीवाश हरिजनो मे वितरित किया जायगा। 
( ६ ) साधारणत जिस ग्राम मे भूमिदान मिला हो, उसी ग्राम के भूमिहीन 
गरीबो में भूमि का वितरण किया जाय। भूमिहीनों में से जिसके पास कभी 
भूमि न रही हो, उसे प्राथमिकता दी जाय । उस ग्राम मे वितरण हो जाने 
के बाद बची हुई भूमि को पास के गाँव के भूमिहीनों मे वॉट दिया जाय । 
, भूमि-वितरण के सिलसिले मे एक वात की विभेप सावधानी बरतनी 
होगी। भृमि प्राप्त करनेवाले के मन मे यह धारणा उत्पन्न न होनी चाहिए 
कि गरीब होने के कारण दया करके उसे भूमि दी जा रही हे । उसके मन में यह 
बात रहनी चाहिए कि गरीवो को जिस अधिकार से अब तक वचित रखा गया था, 
वही उसे वापस किया जा रहा है। कार्यकर्ताओं को सारे कामों मे ऐसा वातावरण 
पैदा करना होगा कि छोग यह अनुभव करे कि अब तक भूमिहदीनों को भूमि 
न देकर समाज के प्रति बडा भारी अन्याय किया गया था। भूदा न-यज्ञ के द्वारा 
वही भूल सुधारी जा रही हे । 

जो' लोग जमीन जोतते नही भोर बिना परिश्रम के जमीन में उत्पन्न 
फसल का भोग करना चाहते हे, वे जमीन के मालिक नहीं वन सकते। जो 
परिश्रम कर सकते है, उन्हे आज उनका अधिकार छीटाया जा रहा है सही, 
किन्तु उन्हें इसका ध्यान रहना चाहिए कि अधिकार की दूसरी ओर कर्तव्य 
होता है। कर्तव्य का ठीक-ठीक पालन करने से ही अधिकार सार्थक होता है। 
इस वात को भूमि प्राप्त करनेवाले के हृदय मे उतारना होगा। उसे इस बात 
का अधिकार नही होगा कि जमीन लेकर उसके जी में जो आये, वह करे। 
जमीन को नष्ट करने से, जमीन में कम फसल उत्पन्न करने से अथवा जमीन 
को परती रखने से वह समाज और ईश्वर के समक्ष दोषी माना जायगा। 

इन सबसे बडी वात यह है कि भूमि-वितरण होने के समय से ही भूमि 
पानेवाले को सर्वोदय की दीक्षा देनी होगी, उसे स्वोदिय की विचारवारा मे 
दीक्षित और शिक्षित करना होगा। उसके परिवार को सवोदब-परिवार' के 
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रूप में संगठित करना होगा। मादक द्वव्यो से उसे छडाना होगा। जीविफा के परि- 
पूरक उपाय के रूप में उसे वस्त्र के मामले में स्वावलम्बी बनना पदेगा । इसके 
लिए उसे अविल्म्ब ही सूत कातने की भिक्षा लेनी होगी और प्रत्येक वर्ष सता- 
जलि अपित करनी होगी । उसे ढेकी से चावल कूटना ओर हाथ की चक्की से गढ़ 
पीस लेना होगा। उसे गुड या हाथ से बनी चीनी तथा घानी तेल तैयार करना 
होगा और उसीका व्यवहार करना होगा। इस प्रकार उसे ऋ्रमण सर्वोदिय 
के पथ पर अग्रसर होना होगा । तभी भूमि-वितरण का उद्देग्य सार्थक होगा । 
भूमि का खंडीकरण 

ऐसा आक्षेप किया जाता हे कि भूदान-यञ् के द्वारा भूमि और भी सण्द- 
खण्ड होती जा रही है, क्योकि दो-चार कट्ठा भूमि भी दान में ग्रहण की जाती 
है। इस भाक्षेप को दूर करने वे' लिए विनोवाजी ने कहा हे “किन्तु, भाइयो ! 
आज हृदय के टुकठे-टुकठे ही गये है, यह क्या आपको अच्छा ऊग रहा है ? 
बाज सबके हृदय खण्ड-खण्ठ हो गये है। यदि हृदय के टुकठे जुड़ जायेंगे, त्तो 
जमीन के टुकठे भी सहज ही जुड जायेंगे। गरीबो को जब जमीन दी जा चुकेगी, 
तब उन्हें सहकार की जिक्षा देना विद्येष कप्टसाथ्य नहीं होगा। आरम्भ से 
ही सहकार की शर्ते छूगाना वाहरी प्रतिवन्‍्च जैसा टोगा और उपके लिए एुक 
व्यवस्थापक की आवग्यकता होगी । इसीलिए, जमीन का मालिक परमेग्वर 
हे---यह समझाकर आज मेँ गरीबों को जमीन का पूरा अधिकार देना चाहत 
हैँ। यदि हृदय जुठ जाय, तो क्‍या जमीन को जोठ सकना कठिन होगा ? किसे 
पहले जोडना होगा, यह तो बुद्धि की वात है। जहाँ हृदय ही भग्व पठा हो, 
वहाँ क्‍या जमीन को जोड सकना सम्भव है? एक भाई ने मुझसे कहा हे कि 
जब लोग 'सहकार” करने के लिए तैयार होगे, तमी मे जमीन दूँगा । इस पर 
मैने उनसे कहा कि आप छोंगो को उसके लिए समझाव | इससे उन्हें कुछ जान 
मिला, क्योकि छोग कहने छूगें कि हम सहकारिता में नही पडेगे । अन्य कार्यों 
में हम स्वयं सहकार नही करते और इस मामले में हम इन गरीबो पर सहकार की 
शर्ते लगाना चाहते है और कहते है---सहकारिता से काम करो। इससे इनके 
ऊपर एक प्रतिवन्धमूलक दवाव के लिए व्यवस्था को जायगी। बीर थे तो 
आज ही डरेहुए है। तव उन भाई को मेरी वात समझ में आयी कि पहले हृदव 
जोड देना आवश्यक है |” 
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पहले प्रत्येक परिवार को पाँच एकड जमीन दी जाय। इसके वाद बची जमीन 
को लेकर सीलिय के समर्थक सीलिग निर्धारित करे। इसीलिए विनोबाजी 
सीलिय-निर्धारण के अत्यधिक विरोधी हैं। उन्होने इस सम्बन्ध मे कहा है 

'सीलिग की वात खतरनाक है। यह बात उठाना हमारे लिए ठीक नही होगा । 
आज यह बात सब लोग कह रहे है, किन्तु मेने कहा है कि मैं सीलिग' नही 
आअहता--मै फ्लोरिय' चाहता हूँ । सब लोग यह सिद्धान्त मान ले कि प्रत्येक 
परिवार को ५ एकट के हिसाब से जमीन दी जायगी और उसके वाद जो वच 
जाय, उसे लेकर जो जी में आये, किया जा सकता है। कोई-कोई कहते है 

आपके कथनानुसार रूफिग' करने से वह इतना नीचा होगा कि झुककर भीतर 
घुसना होगा। मैने कहा है उसमे कोई क्षति नही है। मुझे दिल्ली की 
सीलिग' की आवश्यकता नहीं होगी--मुझे गाँव का 'सीलिग' चाहिए! 
मैने राँची में देखा है कि ३० एकड सीछिय होने पर भी भूमिहीनो को जमीन 
नही मिलेगी। जमीनवाले छोग अपने परिवारवालों और आत्मीय स्वजनों के 
वीच जमीन का वितरण कर लेगे। तेलगाना में सीलिग की वात चली थी । 
वहाँ के भूस्वामियों ने वैसा ही किया था। वहाँ दो सौ एकड सीलिग की बात 
हुई थी। यदि ३० एकड की तरह छोटे परिमाण का सीलिय निश्चित किया 
जायगा, तो वहुत अधिक क्षतिपूर्ति देवी होगी। विना क्षतिपूर्ति के आज कोई 
जमीन छीनी नही जा सकती । और, बडे प्रिमाण का सीलिग निश्चित होने से 
जमीन मिलेगी ही नही । इसीलिए हम चाहते है कि गाम की जमीन ग्राम के सभी 
लोगो की हो जाय । अधिक-से-अधिक तीन गुवी जमीन रखी जा सकेगी, ऐसी वात 
भी हुई है। किन्तु, जब सबको पूरा भोजन भी नही मिल सकेगा, तब किसीको 
तीन गनी जमीन रखने का अधिकार क्यो दिया जायगा ”? कोई भी व्यवित 
अन्य किसी व्यक्ति की तुलना में तीन गुनी जमीन में खेती नहीं कर सकता। 
तब तीन गुनी जमीन रखने का अधिकार उसे कैसे होगा ” अतएव इन सारी 
बातो में कोई तत्त्व नही है। हमे मूल विपय पर सोचना होगा। हम चाहते 
हू कि गाँव की जमीन गाँव की ही हो। सरकार कानून के द्वारा यह कर सकेगी 
क्या ? सीलिग निश्चित करने से क्या काम होगा ? आज वडे-बडे लुटेरे मौजूद 
हैं, उनके स्थान पर छोटे-छोटे लुटेरे आ विराजेगे। इससे केवल लृटेरों का दल 
बढेगा ।” इस सम्बन्ध में एक अन्य स्थान पर उन्होंने कहा है. भूमि-समस्या 
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के समाधान के लिए सीलिग की वात उठ रही हैं। विन्तु, सीलिय से काम नही 
होगा--फ्लोरिंग की आवश्यकता है | यदि कानून ही बनाना है, तो ऐसा कानून 
बनाना पटेगा क्वि प्रत्येक किसान कम-से-कम पाँच एक्ट जमीन अवच्य पाये ।” 
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विनोवाजी जब सावरमती-आश्रम में थे, तब वे रसोई बनाने से उेकर 
भगी तक के सभी शारीरिक श्रम के कामो में योगदान करते थे । वर्बा सत्याप्रह- 
आश्रम में सचारूफ के रूप में उन्होंने आश्षमवानियों को जिन १? ब्रतो का 
पालन करने के लिए कहा था, उनमें बारीरिक श्रम अन्यतम था। सूत कातने 
की सभी प्रक्रियाओं में वे विशेषज्ञ हैं। वुनकर का काम, बढई का काम 
आदि सभी प्रकार के उत्पादक श्रम के काम उन्होने बहुत दिनो तक किये हूँ । 
पवनार के परमवाम' बाश्म में काचन-मुक्ति' की साधना में उन्होने खेती वा 
काम बहुत अधिक किया हैं और उसकी सूदमताओ से अभिन हुए हैं। इस प्रकार 
इस श्रमयोगी ने उत्पादकश्रममृलक काम के साथ कृषि-कार्य का तुलनात्मव 
विवेचन करने के वाद यह सिद्धान्त निश्चित किया हैं कि जितने प्रकार के 
घारीरिक श्रम के काम हैँ, उनमें सती का काम सर्वोत्तम ह। खेती का काम 
क्यो स्वत्तिम द्यारीरिक श्रम है, इसकी व्याख्या करते हुए वे कहते हैं 

( १ ) सेती के काम में स्वच्छ और मुक्त हवा में व्यायाम होता है। 

( २ ) खेती का काम करने से आकाय-सेवन हो जाता है। 

(३ ) खेती से मौलिक उत्पादन होता है। धर्बात्‌ अन्य जिस किसी वस्तु 
का उत्पादन किया जाता है, वह सेती से उत्पन्न वस्तु से या उसकी सहायता 
से तैयार होती है। 

(४ ) खेती का काम सवसे अधिक आनन्ददायक काम है । 

(५) खेत की विराद मूर्ति ईब्वर की सर्वोत्तम मूति ह। इसलिए 
खेती का काम परमेण्वर की उपासना हैं। 

( ६ ) सेती का काम करने से मनुष्य दीरवजीवी होगा जौ< देश में रोग 
कम होगे । 

(७ ) खेती का काम करने से ब्रह्मचर्य-पाठन सहज-साब्य हो जाता 
हैं। खेती का काम ब्रह्मचर्य के पालन में बहुत अधिक सहायता करता है। 
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रे इसीलिए प्राचीन कार से ही ऋषिगण जीविकोपार्जन के कामों में 
ती को श्रेष्ठ स्थान देते आये हूँ । इस प्रसग में मनु ने क्या कहा है, यह जानने 
की इच्छा हो सकती है। अतएवं मनुसहिता से तत्सम्बन्धी कथन यहाँ प्रस्तुत 
किया जाता है। 
“ऋतामृताम्या जीवेतू तु मृतेन प्रमृतेत वा । 
सत्यानृताभ्यामपि वा न इवृत््या कदाचन॥” 

“ऋतवृत्ति ओर अमृतवृत्ति के द्वारा जीवन-निर्वाह किया जा सकता है, 
अथवा झृतवृत्ति या प्रमृतवृत्ति के द्वारा जीवन-निर्वाह किया जा सकता है, 
अथवा सत्पानृतवृत्ति के द्वारा भी जीवन-निर्वाह किया जा सकता है, क्स्तु 
जीविका के लिए कभी भी व्ववृत्ति ( कुत्ते की वृत्ति ) नही अपनानी चाहिए ।” 

ऋत, अमृत, मृत, प्रमृत आदि वृत्तियाँ किसे कहते है ? उनका अर्थ यह है . 
“ऋतमुझ्छणिक्क नेयममृत स्थादयाचितम्‌ । 
मृत ठु याचित सैक्ष प्रमृत कर्पण स्मृतम्‌ ॥” 

“भूमि पर गिरे हुए धान आदि अनाजो के दानो को चुनकर उसके द्वारा 
जीवन-निर्वाह करना उम्छवृत्ति है। धान आदि की वाल तोड़कर जीवन-निर्वाह 
करना भिलवृत्ति हैं। इन दोनो वृत्तियों को ऋतवृत्ति कहते है। बिना माँगे 
जो मिल जाता हे, उससे जीवन-बारण करने को अमृतवृत्ति कहते हैं। मागने 
प्र जो ( शिक्षा ) मिले, उससे जीवन-निर्वाह करना मृतवृत्ति है। खेती को 
प्रमृतवृत्ति कहते है।* 

इसके वाद कहते है: 

“मत्यानृत तु वाणिज्य तेन चैवापि जीव्यते | 
सेवा ब्ववृत्तिराख्याता तस्मात्‌ ता परिवर्जयेत्‌ ॥” 

“वाणिज्य का नाम सत्यानृतवृत्ति है। उसके द्वारा भी जीवन-यापन 
किया जा सकता है। किन्तु, सेवा या नौकरी, जो व्वानवृत्ति मानी जाती 
है, उसका पूर्ण रूप से वहिप्कार किया जाना चाहिए ।” 

इस प्रकार मनुसहिता में जीविकोपार्जन के उपाय, खेती, वाणिज्य और 
नौकरी--डन तीनो में खेती को श्रेष्ठ स्थान दिया गया है। किन्तु, आज 
समाज का दृष्टिकोण ठीक उसके विपरीत है। आज नौकरी सवसे सम्मानजनक 
जीविका मानी जा रही है और कृषि इन तीनों में निडृप्ट वृत्ति समझी 
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है] 


जा रहीं है । यही वर्तमान समाज के भीपण दुत्र और दुर्दशा का मल 
फारण है । 


परगुराम ने हिसा का आश्रय ठेकर पृथ्वी को इक्क्रीस बार क्षत्रियो से 
हीन करने के वाद जब अपनी भूठ समझी, तब उन्होने अपने अन्‍्त्र-णस्त छोडकर 
खेती का काम अपनाया। इससे द्रोहरहित वृत्ति के रूप मे कृषि का महत्त्व 
प्रकट होता है। 


सभी भूमि पाने के अधिकारी 


जिस व्यक्ति के पास जीविकोपार्जन का अन्य कोई साथन नहीं है, वह 
यदि सेती करना चाहे और अपने हाथ से सेती करना चाहे, तो उसे जमीन पाने 
का अधिकार हे--बह वात समझना कठिन नहीं है। फिन्तु, विनोबाजी ने 
देश और ससार के समक्ष यह महान्‌ दावा उपस्थित किया है. कि जीविका के 
लिए अन्य कार्य रहे या न रहे, जो व्यवित अपने हाथ से खेती करना चाहता 
है, उसे कुछ-त-कुछ जमीन पाने का नैतिक अधिकार है। प्रारम्मिक दृष्टिपात 
से यह दावा अनुपयुक्‍त मालूम पड सकता है, किन्तु इस जविकार के आयार 
के सम्बन्ध में विनोवाजी ने जो कहा है, उस पर जरा गम्भीरतापूर्वक विचार 
करने से यह बात समझ में आयगी कि उनका यह दावा दृढ आधार पर प्रतिष्ठित 
है। यह नेतिक अधिकार क्यो “हना चाहिए, इस बारे में विनोवाजी कहते हैं 

( १ ) खेती का काम सर्वोत्तम मारीरिक श्रम और श्रेप्ठ उद्योग है। 
वह स्वाभाविक और जीवनप्रद व्यायाम है। खेती का काम सर्वोत्तम श्रम और 
श्रेप्ठ उद्योग है, इस पर पहले के अध्याय में विचार किया जा चुका है। जिन- 
जिन कारणों से सेती का काम सर्वोत्तम शारीरिक श्रम माना जाता है, उर्न्हँ 
कारणों से जो व्यक्ति अपने हाथ से सेती करना चाहेगा, उसके लिए वितनतो 
भी कम क्यों न हों, जमीन की व्यवस्था न करना अनुचित होगा। मनुष्य 
होने के कारण उसे यह नैतिक अधिकार प्राप्त होना चाहिए । 

(२ ) भूमि अन्न-उत्पादन का एक्मात सायन हैं जोए वह सौ णिऊ 
उत्पादन का भी प्रधानतम छेत्र है। अतएुव जमीन जीर कृषि को उदच्नति के 
लिए सवका ध्यान रहना जौर प्रयत्नगील होना सावश्यक हैं। सवका हाथ 
अभि में लगने से ही सवकी बुद्धि का प्रयोग भूमि में होगा। 


२०८ भूदान . क्या और क्‍यों ? 


( ३ ) जीवन-विकास की दृष्टि से कृषि अपरिहार्य है। इसलिए जीविको-, 
पार्जन के लिए जो व्यक्ति जो काम करता है, करे, किन्तु उसे कुछ समय के लिए 
नित्यप्रति नियमित रूप से खेत में काम करता चाहिए। विनोवाजी कहते है 
कि वे प्रतिदित आठ घे लगातार बुनाई का काम करते थे। उस समय 
वे यह तीत्र रूप से अनुभव करते थे कि जाठ घटे तक झककर बैठे' 
रहने के कारण उनकी गर्दन, रीढ और कमर शुक गयी है और अपने 
को पुन स्वाभाविक अवस्था में लाने के लिए उन्हें काफी कप्ट उठाना पडता था । 
इसलिए वे कहते है कि तांती, सुनार, कुम्हार, दर्जी आदि गृहशिल्पी, सभी 
अपनी-अपनी आजीविका के लिए काम तो करेगे, किन्तु उन्हे खेत मे भी दो- 
चार घटे काम करने का अवसर मिलना चाहिए, अन्यथा, उनका काम आनद- 
दायक, जीवनप्रद और अधिक उत्पादनशील नही हो पायेगा। जिन लोगों ने 
जीविकोपाज॑न के अन्यान्य साधव अपना रखे है, उनके सम्बन्ध में भी यही 
बात है। जिस प्रकार किसान को प्रतिदिव दो-चार घढे खेत में काम करना 
चाहिए, उसी प्रकार जज साहब को भी प्रतिदिन कुछ समय के लिए नियमित 
रूप से खेत में काम करना चाहिए। 

इसीलिए विनोवाजी कहते है कि पढाई-लिखाई न जानने से जीवन का 
विकास नही होता, ऐसा कहा जाता है, किन्तु उसके साथ ही किस देश के कितने 
आदमी खेती का काम करते है, यह देखना भी आवश्यक है। 


जनसंख्या-वृद्धि और खाद्योत्पादन 


भारत की जनसख्या बडी तेजी से बढ रही है। इसके कारण खाद्य- 
समस्या का स्थायी समाधान सम्भव नही होगा, इस आशझ्मका से राष्ट्रीय आयो- 
जना-आयोग और अनेक विचारक सतति-नियमच ( ईक्षााए [47070॥8 ) 
का परामश् देते है । इस बारे मे गम्भीरतापूर्वक विचार किया जाना आवश्ण्क 
है। वर्तमान जन-गणना के अनुसार भारत में हजार व्यक्तियों ( पुरुष और 
स्त्री ) पर एक वर्ष में ४० बच्चे पैदा होते हैं। जन्म की यह सख्या ससार में 
सबसे अधिक है। इस देश में मृत्यु-सख्या भी' सभी देशो से अधिक है भर्थात्‌ 
प्रत्येक वर्ष हजार व्यक्तियों में से २७ की मृत्यु हो जाती है। अतएवं इस हिसाब 
से भारत में एक वर्ष मे प्रतिहजार व्यक्तियों पर जनसख्या में १३ की वद्धि 
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होती है। व्रिद्ेन में जन्म-सल्या वाधिक १६ प्रतिहजार और मृत्यु-सख्या 
वाधिक १२ ५ प्रतिहजार हैं। अर्वात्‌ एक वर्य में एक हजार व्यक्तियों पर चहा 
जनसख्या में ३ ५ की वृद्धि होती है। अमेरिका में जन्म-प्रस्या वाधिक प्रतिहजार 
२४ ५ बीर मृत्यु-सख्या ९२ है, अर्वात्‌ वहाँ एक वर्ष में एक हजार व्यक्तियों 
प्र जन्म-पत्या में १५३ की वृद्धि होती है। भारत में इतना अधिक जन्म 
ओर मृत्यु होने का कारण क्या है? साधारणत देखा जाता है कि जो कचल, 
जो देश या जो वर्ग जितना अधिक गरीब होता है, उसकी जन्म-सच्यया भी उतनी 
ही अधिक होती हैँ। गरीबी के कारण अपुप्टिकारी भोजन का अभाव ही 
अत्यविक जन्म का कारण माना जाता है। साधारण तौर पर यह बात सच 
मालूम पडती है। भारत में जन्म की गति ज्धिक होने के अन्य वारण होते हुए 
भी यह कारण सर्वश्रमुस है, इसमें सन्देह नहीं है। भारत ससार में सर्वाधिक 
गरीब देश है। इसीलिए भारत की जन्म-गति सारे ससार में सबसे अधिक है। 

थह तो जानी हुई वात है कि गरीबी के कारण मृत्यु अधिक होती है। भारत में 
जन्म की गति में अत्यधिक वृद्धि हो रही है भीर होगी, इस वात को ध्यान में 
रखकर राष्ट्रीय आयोजना तैयार करना उचित है। ऐसा कहना ठीक नहीं है 
कि जन्मसस्या में वृद्धि होने के कारण बेकारी दूर कर सकना सम्भव नही हो रहा 

है। कारण, कृत्रिम उपायो से सतति-नियमन की भारी नैतिक बुराइयों को 
यदि न भी मानें, तो भी विचार करने से यह वात समझ में आती है कि वर्तमान 
स्थिति में सतति-नियमन का उपदेश भी विशज्येप कुछ सुफल नहीं देगा | जिस गरीब- 
वर्ग के लिए सतति-नियमन की अधिक आवश्यकता अनुभव की जाती है, उसके 
कान में सतति-नियमन की थात पहुँचेगी ही नहीं और पहुँचने पर भी उसऊा 
वर्तमान शिक्षा-दीक्षा और ससस्‍्कारो के कारण पालन नही होगा। दूसरी व्ये, 
जिनके लिए सतति-नियमन की आवश्यकता नही है, वे इस आदोलन के फल- 
स्वरूप सतति-नियमन के लिए क्त्रिम उपायो का आश्रय लेकर गम्भीर नंतिक 

जवनति को प्राप्त होगे। सयम का पालन करके जिन्होंने सुफल प्राप्त किया 
है, ऐसे विवाहित स्त्री-युरुप यदि गरीबो के वीच जाकर सयम का अभ्यास करने 
के लिए लोगों को उपदेग दे, तो अच्छा परिणाम मनिकलेगा। एकमात्र सयत 
जीवन देखकर दूसरे छोग दीक्षा ग्रहण कर सकते हैं। जन्म-सल्या में ह्वाम छाने 
का सबसे प्रभावकारी उपाय यह है कि अविलम्ब गरीबी को दूर करने की व्यवस्था 

श्४ 


२३०८ भूदान : क्या और क्यो ? 


( ३ ) जीवन-विकास की दृष्टि से कृषि अपरिहार्य है। इसलिए जीविको- | 
पार्जेन के लिए जो व्यक्ति जो काम करता है, करे, किन्तु उसे कुछ समय के लिए 
नित्यप्रति नियमित रूप से खेत मे काम करना चाहिए। विनोवाजी कहते है 
कि वे प्रतिदिन आठ घढे लगातार बुनाई का काम करते थे। उस समय 
वे यह तीत्र रूप से अनुभव करते थे कि आठ घटे तक झककर बैठे 
रहने के कारण उनकी गर्दन, रीढ और कमर झुक गयी है और अपने 
को पुन स्वाभाविक अवस्था में लाने के लिए उन्हें काफी कष्ट उठाना पडता था। 
इसलिए वे कहते हूँ कि ताँती, सुनार, कुम्हार, दर्जी आदि गृहशिल्पी, सभी 
अपनी-अपनी आजीविका के छिए काम तो करेगे, किन्तु उन्हें खेत मे भी दो- 
चार घटे काम करने का अवसर मिलना चाहिए, अन्यथा, उनका काम आनद- 
दायक, जीवनप्रद और अधिक उत्पादनशील नही हो पायेगा। जिन लोगों ने 
जीविकोपार्जन के अन्यात्य साधन अपना रखे है, उनके सम्बन्ध में भी यही 
वात है। जिस प्रकार किसान को प्रतिदिन दो-चार घटे खेत में काम करना 
चाहिए, उसी प्रकार जज साहब को भी प्रतिदिन कुछ समय के लिए नियमित 
रूप से खेत में काम करना चाहिए। 

इसीलिए विनोवाजी कहते है कि पढाई-लिखाई न जानने से जीवन का 
विकास नही होता, ऐसा कहा जाता है, किन्तु उसके साथ ही किस देश के कितने 
आदमी खेती का काम करते हैं, यह देखना भी आवश्यक है। 


जनसंख्या-वुद्धि और खाद्योत्पादन 


भारत की जनसख्या बडी तेजी से बढ रही है। इसके कारण खाद्य 
समस्या का स्थायी समावान सम्भव नही होगा, इस आशका से राष्ट्रीय जायो- 
जना-आयोग और अनेक विचारक सतति-नियमन ( शिए्राए 47072 ) 
का परामर्श देते है। इस वारे में यम्भीरतापूर्वक विचार किया जाना भावश्ण्क 
है। वर्तमान जन-गणना के झनुसार भारत में हजार व्यक्तियों ( पुरुष और 
स्त्री ) पर एक वर्ष में ४० बच्चे पैदा होते हैं। जन्म की यह सख्या ससार में 
सबसे अधिक है। इस देश मे मृत्य-सख्या भी सभी देशो से अधिक है भर्थात्‌ 
प्रत्येक वर्ष हजार व्यक्तियों में से २७ की मृत्यु हो जाती है। अतएवं इस हिसाव 
से भारत में एक वर्ष में प्रतिहजार व्यक्तियों पर जनसख्या में १३ की वद्धि 
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होती हैं । त्रिढेन में जन्म-सरया वापिक १६ प्रतिहजार और मृत्यु-सख्या 
वाधिक १२ ५ प्रतिहजार है। अर्थात्‌ एक वर्ष में एक हजार व्यक्तियों पर वहाँ 
जनसख्या में ३ ५ की वृद्धि होती है। अमेरिका मे जन्म-प्रख्या वापिक प्रतिहजार 
२४ ५ जीर मृत्यु-सस्या ९ २ है, अर्थात्‌ वहाँ एक वर्ष में एक हजार व्यक्तियों 
पर जन्म-सख्या में १५३ की वृद्धि हीती है। भारत में इतना अधिक जन्म 
जीर मृत्यु होते का कारण क्या है? साधारणत देखा जाता है कि जो अचल, 
यो देश या जो वर्ग जितना अधिक गरीब होता है, उसकी जन्म-सख्या भी उतनी 
ही जधिक होती है। गरीबी के कारण अपुष्टिकारी' भोजन का अभाव हो 
अत्यधिक जन्म का कारण माना जाता है। साधारण तीर पर यह बात सच 
माठ्म पडती है। भारत में जन्म की गति मधिक होने के अन्य कारण होते हुए 
भी यह कारण सर्वश्रमुख है, इसमे सन्देह नहीं है। भारत ससार में सर्वाधिक 
गरीब देश है । इसीलिए भारत की जन्म-गति सारे ससार में सबसे अधिक है। 
थह तो जानी हुई बात है कि गरीबी के कारण मृत्यु अधिक होती है। भारत मे 
जन्म की गति में अत्यधिक वृद्धि हो रही है और होगी, इस वात को घ्यान में 
रखकर राष्ट्रीय आयोजना तैयार करना उचित है। ऐसा कहना ठीक नही हे 
कि जन्मसस्या में वृद्धि होने के कारण बेंकारी दूर कर सकना सम्भव नही हो रहा 
है। कारण, कृत्रिम उपायों से सतति-नियमन' की भारी नैतिक बुराइयो को 
यदि न भी मानें, तो भी विज्वार करने से यह वात समझ में आती है कि वर्तमान 
स्थिति में सतति-नियमन का उपदेश भी विशेष कुछ सुफल नही देगा | जिस गरीब- 
वर्ग के लिए सतति-नियमन की अधिक आवश्यकता अवुभव की जाती है, उसके 
कान में सतति-नियमन की वात पहुँचेगी ही वहीं और पहुंचने पर भी उसका 
वर्तमान शिक्षा-दीक्षा और सस्कारो के कारण पालन वही होगा । दूसरी ओर, 
जिनके लिए सतति-नियमन की आवश्यकता नही है, वे इस आदोलन के फल- 
स्वरूप सतति-नियमन के लिए कृत्रिम उपायो का आश्रय लेकर ग्रम्भीर नेतिक 
अवनति को प्राप्त होगे। सबम का पालन करके जिन्होंने सुफल प्राप्त किया 
है, ऐसे विवाहित स्त्री-पुरुष यदि गरीवो के बीच जाकर सयम का अन्यास करने 
के लिए लोगो को उपदेश दे, तो' अच्छा परिणाम निकलेगा । एकमात्र सयत 
जीवन देखकर दूसरे लोग दीक्षा ग्रहण कर सकते हूँ । जन्म-सख्या में ह्वास लाने 


का सबसे प्रभावकारी उपाय यह है कि अविलम्ब गरीबी को दूर करने की व्यवस्था 
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की जाय । भूमि के उचित वितरण और ग्राम-उद्योगो की स्थापना के द्वारा ही ।क्‍ 
यह सम्भव हे। वर्तमान स्थिति मे केवल इन्हीं दो उपायो का एक साथ अब: 
लम्बन करने से भारत की गरीबी मिठेगी । अतएवं इस आन्दोलन की सफलताओ 
लिए और भी निष्ठा तथा श्रद्धा के साय प्रयत्नभील होने की आवश्यकता हैं। 


सचमुच क्या जनसस्या में वृद्धि के कारण पर्याप्त खाद्यान्न का अभाव 
रहने की आभका है? ऐसी सम्भावना माछूम नही होती। छोग कहते हैँ कि 
जिन्होंने जन्म दिया है, वही खिलाने का भी प्रवन्ध करेगे। इसे अव-सस्कारगत 
धारणा कहकर टाल देने से काम नही चलेगा । वस्तुत यह सत्य हे, ऐसा देखा 
गया है। भारत की जनसख्या जब बढने लगी, तब विज्ञान का विकास होने 
के कारण उसका प्रयोग करके और देश में नील की खेती वन्‍्द करके अधिक 
खाद्यान्न का उत्पादन किया जाने लगा। कोन जाने, जब जनसख्या का दवाव 
अधिक बढ जायगा, तब जूट पैदा करने की कोई आवश्यकता रहेगी या नहीं | 
उस समय भारत की करोडो एकड भूमि मे खाद्यान्नी का उत्पादन होने लगेगा । 
अभी ही किसी-किसी देग में कागज और कपडे की थैलियाँ तैयार की जा रही 
- है । इसके अतिरिक्त कृत्रिम ( 9990:72/0 ) थैलियाँ भी तैयार की जा रही है. 
और उन स्थानों की थैलियों की आवश्यक्रता उनसे पूरी की जा रही है। यह 
वात क्या उपर्युक्त सम्भावना की ही सूचना नही देती ? दक्षिण-पूर्व एजिया 
के विशाल क्षेत्र मे रवड की खेती के सम्बन्ध में भी ऐसा ही सोचा जा सकता हे । 
एक समय आ सकता है, जब रवड की खेती की कोई आवश्यकता नही रहेंगी। 
अतएव खाद्यान्नों के अभाव की आशका से सतति-नियमन के लिए उद्रिग्न होने 
का विशेष कोई कारण नहीं है। 
विनोबाजी जनसख्या में वृद्धि के प्रतिकार के लिए सतत्ति-नियमन के 
प्रस्ताव पर विचलित होकर कहते हैं. “आप छोग ६77 एक या 
सतति-नियमन का प्रस्ताव रखते है अर्थात्‌ बच्चे पैदा करता कम करो--- 
ऐसा कहते है । किन्तु, यह बात मुझसे कहने का आपको क्या अधिकार है ? 
श्राप हमारे नौकर है था मालिक ? जापान और इस्लैण्ड मे जमीन पर आवादी 
क्यू जितना भार है, उससे आवादी का कही कम भार भारत की भूसि पर 
है। जनसख्या मे वृद्धि क्यों होती है, इस पर क्या आपने कभी विचार किया 
है? सिंह के बहुत कम वच्चे होते है और वकरियों के अधिक । 


असहनीय स्थिति २१६ 


“इसका वास्तव्कि प्रतिकार सतति-नियमन नहीं है। इसके प्रतिकार 
के लिए जीवन का ठीक ढग से परिचालन ही उत्कृप्ट उपाय है।” 


असहनीय स्थिति 


विहार की भूमि-समस्या का समाधान होने पर भी अन्यान्य प्रदेशों 
का काम तो वाकी ही रह जायगा। तव उसके लिए क्या किया जायगा ? 
-इस प्रहन के उत्तर मे विनोवाजा ने कहा है. विहार की समस्या का समा- 
धान होने पर भी अन्य राज्यो के छोग चुप बैठे रहेगे---ऐसा सोचना गलत है। 
हो सकता हैं कि वहाँ की सरकारे कानून वनाये, या कार्यकर्ता काम में लग जायेँ 
आर नहीं तो छोग वल-अपोग करे और रबत-रजित राष्ट्रीय क्राति हो जाय। 
यदि ऐसी क्राति भी होगी, तो मुझे खुशी ही होगी। किन्तु, वर्तमान स्थिति 
असहनीय हं। इसलिए यदि वहाँ क्राति होगी, तो उसे रोकनेवाला मै कौन ? 
आज की जो परिस्थिति हे, उसे में किसी भी अवस्था में सहन करने को तैयार 
नही हूँ ।” किन्तु, विनोवाजी को विग्वास है कि विहार में भूमि-समस्या का 
समाधान होने पर अन्य किसी भी राज्य में वैसी हिसात्मक काति होने का अवसर 
नही भिलेगा। इसीलिए उन्होने इस प्रसग मे कहा हे आज ससार की अवस्था 
ऐसी है कि किसी एक कोने में घटनेवाली वात सारे ससार मे प्रचारित ही जाती 
है। जभी कण्मीर के राजा ने राज्य छोड दिया, तभी अन्य सब राजाओं की 
गद्दी छूटने छगी । जब आस्त्र राज्य का निर्माण होगा, तव उसका अन्य राज्यो 
पर भी प्रभाव पडेगा। प्राचीन काल में ऐसी स्थिति नही थी । अव तो एक स्थान 
का प्रभाव दूसरे स्थान पर पडे विना नहीं रहता। इसीलिए यदि हमारा यहाँ 
का सेन्यदल सफलता प्राप्त करेगा, तो यही वाहर भी जायगा। हमारी यह सेना 
इस प्रकार तैयार होगी कि सफलता प्राप्त करके ही रहेगी ।” इसलिए वे अन्यान्य 
राज्यों के कार्यकर्ताओं को यह उपदेश देते है कि वे अपने-अपने राज्य मे अनुकूल 
वातावरण का निर्माण करे। इसके अतिरिक्त वे अपने राज्य में ऐसा कोई 
विशिष्ट छोटा स्थान चुन ले, जहाँ काम आगे वढने पर उसका प्रभाव सारे 
राज्य पर पडे । ऐसे स्थान को वे स्ट्रैटेजिक प्वाइट ( 87876870 [7078 ) 
कहते हैं। ऐसे एक स्थान मे सबको मिलकर आत्यन्तिक और केन्द्रीमूत रूप से 
काम करके सफलता-प्राप्ति के लिए प्राणपण से चेष्टा करती होगी। उसकी 


र्१्२ भूदान : क्‍या भौर क्यो ? 


प्रतिक्रिया सारे राज्य में क्रण प्रकट होगी। इस दृष्टि से विहार का गया 
जिला चुव लिया गया है और वहाँ केल्लीमूत और आत्यन्तिक रूप से काम किया 
जाता है, जिसका फल सारे राज्य में बागातीत रुप से परिलक्षित हो रहा है। 


सनातन धर्म 


भूमि-समस्या का समावान हो जाने से ही हमारा काम समाप्त नही हो 
जाग्गा, अर्थात्‌ हम जो काति चाहते हूँ, वह केवल भूमि-क्राति नही है। वह 
विचार-क्राति के आधार पर प्रतिप्ठित होनी चाहिए। विनोवाजी एक घर्म- 
विचार का प्रवर्तन करना चाहते हैँ। वह धर्म-विचार सनातन है, किन्तु आज- 
कल के हिन्दू, इस्लाम आदि घ॒र्मो के अर्थ में 'वर्म' नहीं है। इस धर्म-विचार- 
प्रवर्तेत को उन्होंने घर्म-चक्र-प्रवर्तन' नाम दिया है। यह क्या है यह हम पहले 
देख चुके हैं। तव इस घधर्म-विचार को किस जर्थ में 'सनातन' कहा गया है, 
इस पर गम्भीरतापूर्वक विचार कर लेने की आवश्यकता हैं। ऐसा होने पर 
ही यह स्पप्ट होगा कि इस धर्म-विचार का वर्तमान समाज में क्या स्थान है ? 
इस सनातन धर्म के अर्थ की व्यास्या करते हुए विनोबाजी ने कहा हे सनातन 
शब्द का प्रयोग वहुत होता हे, किन्तु इसका अर्थ सव छोग नही जानते । धर्म 
दो प्रकार के होते हैँ । एक तो वह, जिसका परिवर्तन नही होता, जैसे सत्व- 
पालनत। प्राचीनकाल में भी यह वर्म-स्वरूप था जौर भाज भी हे। भारत में 
भी यह वर्म-स्वरूप है और अन्य देगो में भी। इसलिए इस पर देग-काल के भेद 
का प्रभाव नही पडता। अतएवं यह नित्य गौर सनातन धर्म है। इसी प्रकार 
प्रेम, वात्सल्य आदि सनातन घर्म है। इन सनातन धर्मों के पाछ॒व के लिए 
प्राचीनकाल में जो आचार-निप्ठा थी, वह देश, काल और पात्र के बनुसार 
वरावर बदलती आ रही हे। सवके लिए भक्ति सनातन घर्म है भौर समान है, 
यद्पि उपासना की पद्धति अल्य-जरूय हो गयी है। अतएवं जो सनातन धर्म 
धर्मो का सार और आत्मास्वरूप है, उसीको ग्रहण किये रहना और उसका 
नित्य ध्यान करना हमारा कतंव्य है। धर्म के परिवर्ततशील अग्रो की बोर 
में ध्यान नही दे रहा हैँ, किन्तु घर्म का जो सार है, वह में छोगो को दे रहा 
है। वह सनातन है। वह परिवर्तनथील नही है। वह तीनो काल से वर्तमान 
है। सर्वत्र समता और एकता की स्थापना होनी चाहिए, फिर भी मनुष्य के 
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वाह्य जीवन में वेपम्य और विभिन्नता रहेगी। किन्तु, समता स्थापित करना 
हमारा ध्येय रहेगा। जब बच्चे छोटे रहते है, तव उन्हें अनुशासन मे रखना 
माता-पिता का कर्तव्य होता है, किन्तु जब वे युवा हो जाते है, तव उन्हे स्वाघी- 
नता देना और उपदेश देना माता-पिता का कर्तव्य हो जाता है। जब माता- 
पिता वृद्ध हो जाते हैं, तव वच्चो के ही अनुणासन में रहना उनका कतेंव्य हो 
जाता है। इसी प्रकार धर्म वदछते रहते है। किन्तु, बच्चो को प्यार करना 
आंर उनकी सेवा करना माता-पिता का तीनो अवस्थाओं में समान धर्म होता 
है। अतएवं बच्छों को प्यार करना एक सनातन धर्म है। इसी प्रकार समाज 
की अवस्था में परिवर्तन होने से उसके धर्मो का भी परिवर्तत हो जाता है। जब 
समाज वाल्यावस्था में था, तव राजा की आवश्यकता थीं। उस समय 
प्रजागण को अनुशासन में रसना राजाओं का घर्म था और राजा की भाज्ञा का 
पालव करना प्रथा का। किन्तु, अब समाज वाल्यावस्था मे नही है। इसलिए 
जब राजाओ का काम समाप्त हो गया है और छोक-श्रतिनिधियो के हाथ मे राज्य- 
संचालन की गजिति आ गयी हैं। अब राजा कालस्य कारणम्‌” का स्थान (प्रजा 
कालस्य कारणम्‌' ने ले लिया है। प्राचीन काल में सम्नाटो और विद्वानों को भी 
जितना ज्ञान प्राप्त नही था, आज विन्नान की उन्नति के कारण इतना ज्ञान 
साधारण लोगो को प्राप्त हो गया हे। अकबर वादशाह यह जानते ही नही थे 
कि अमेरिका और मास्को कहाँ हैं ? किन्तु, आज तो स्कूल के बच्चे भी ये 
वाते जानते है । किन्तु, सम्पूर्ण समाज को एकरूप बनाना और समाज में अधिक 
समानता लाना--ये मूलछतत्त्व दोतो ही काछो मे समान रूप से रहे हैं। प्राचीन 
काल में समानता के लिए भूमि-वितरण की आवश्यकता नही थी, क्योकि उस 
समय बहुत-सी जमीन परती रह जाती थी--जन-सख्या कम थी। किन्तु, 
आज भूमि-व्तिरण की आवश्यकता उत्पन्न हो गयी है।” 


युगधर्म 


भूदान-यज्ञ युगवर्म है। युगवर्म का अर्थ, और भूदान-यज्ञ को क्‍यों 
युगधर्म मानना उचित है, यह अच्छी तरह समझना आवश्यक है। यह समझ 
पाने से छोय भूदान-यज्ञ के सम्बन्ध में विशेष रूप से प्रेरणा प्राप्त करेगे। देश 
में किसी समय समाज की तत्कालीन स्थिति के अनुसार ऐसे किसी काम की 


२१४ भूदान : क्या और क्यो ? 


अनिवार्य आवश्यकता आ पडती है, जिसके पूरा होने से देश की अन्य बहुतेरी 
समस्याएँ स्वयमेव हल हो जाती है। देश के स्वंतोमुखी कल्याण और प्रमति का 
पश्न सुगम हो जाता है। और, इस कार्य में असफलता मिलने से देश के कल्याण 
की सारी चेष्टाएँ व्यर्थ हो जाती है तथा अन्यान्य समस्याओ का समाधान असम्सव 
हो जाता है। एक साधे सव सधे--ऐसे महान्‌ कतंव्य-कार्य को युगधर्म कहा 
जाता है। इससे पहले जो सब विचार किया गया है, उससे यह बात स्पष्ट 
रूप से समझ में आ जाती हे कि अविल्भ्ब शातिपूर्ण मार्ग से भारत की भूमि- 
समस्या का समाधान न होने से देश में ज्वालामुखी” फट पडेगा और देश की 
अन्य किसी भी बडी समस्या का उचित समाधान कर सकता सम्भव नहीं होगा। 
देश में सरकारी या गैर-सरकारी तौर पर जो सब कल्याणमूलक प्रयत्न हो रहे 
है, वे बेकार हो जायँंगे। आर्थिक साम्य-स्थापना महात्मा गावी के व्यवस्थित 
रचनात्मक कार्यो में अन्यतम थी। किन्तु, समाज के विभिन्न क्षेत्रों की अवस्था 
इतनी चरम सीमा पर पहुँच गयी है कि इसे अब मात्र अन्यतम रचनात्मक कार्य 
मानते से काम नही चल सकेगा, बल्कि सर्वश्रेष्ठ मानकर अपनी सा ) शक्ति 
इसमें लगानी पडेगी और सर्व्रथम तथा अविलम्ब इसे सार्थक कर दिखाना 
होगा। ऐसा न होने से अभी जो रचनात्मक प्रयत्न हो रहे है, वे सब नष्ट हो 
जायेंगे, विकारप्रस्त हो जायेंगे और दूसरी किसी भी बडी समस्या का समाधान 
सम्भव नही होगा। यदि शातिपूर्वक मूमि-समस्या का समाधान हो जाय और 
सामाजिक साम्य-अतिष्ठा का आधार सुदृढ हो जाय, तो सभी रचनात्मक प्रयत्तो 
का मार्ग सफलतापूर्वक खुल जायगा। इसीलिए भूदान-यज्ञ' इस युग का युगधर्म 
है। विनोवाजी ने कहा है. “आप सब छोगो से में यह बात कहना चाहता 
हैं कि भूदान-यज्ञ का काम एक अच्छा काम है---केवल यही सोचकर आप यह 
काम न के, बल्कि यह बात सोचे कि यह युगधर्म है--यह एक ऐसा कार्य है, 
जिसके सफल होने से अन्य सब काम सफल होगे और जिसके विफल होने से 
सब काम विफल हो । ऐसा भाव मन में अनन्य रूप से उदित होने पर ही 
प्रत्येक व्यक्ति की सर्वोत्तम शक्ति को इसमें लगाने का प्रश्न उठता हे ।” 


स्वधर्स एवं नित्य तथा नेमित्तिक धर्म 
भदान-यज्ञ के सकल्प को सार्थक करने के लिए गम्भीर, आवश्यक और 
एकाग्र भाव से इस काम में आत्मनियोग करना अनिवार्य है। विनोबाजी 


स्वधर्म एवं नित्य तथा नैमित्तिक धर्म रश्श्र्‌ 


चाहते हू कि भूदान-यज्ञ के कार्यकर्ता इस काम को स्ववर्म! मानकर इसमे 
अननन्‍्य भाव से आत्मनियोग करे। जो छोग भूदान-यज्ञ में भूमि देगे, वे भूदान- 
यन के सेवर और कार्यकर्ता माने जायेंगे। गरीव किसान दाता तो भूदान- 
यज्ञ के सैनिक ही माने जाते हैं। अतएवं स्ववर्म” क्‍या है, यह समझना सबके 
दिए आवश्यक है, जिसमें कि प्रत्येक व्यक्ति अपनी अतदुप्टि से यह बात 
समझ ले कि यह उसका स्ववर्म है या नहीं ?# इस प्रसंग में नित्यवर्म' और 
निमिक्तिक धर्म! का भेद समसना आवण्ण्क है । स्ववर्म', नित्यधर्म/ और 
निमित्तिक धर्म” की व्यास्या करते हुए कार्यकर्ताओं से विनोवाजी ने कहा है 

“कभी-कभी हमे घर-यृहस्थी की चिन्ता करनी पठती है और इसीलिए हम छोग 
विनेष समय नहीं वचा पाते है । वही हमारी सामर्थ्य की सीमा है, यह मानकर 
हमे समाथान ढंढना परेगा। घर के काम के अतिरिक्त कुछ सार्वजनिक काम भी 
हमे करने पड़ते है। उसके लिए यदि हम कोई नया काम न कर पाये, तब 
पुराने काम से नये काम की तुलना कर लेना हमारा कर्तव्य है। किन्तु, यदि 
नया काम पुराने काम से श्रेप्ठ हो, तो पुराना काम छोड देना होगा--ऐसी 
बात नही है। धर्म के क्षेत्र में, जो धर्मश्ेंण होगा, वहीं ग्रहण करना होगा और 
जो छोटा होगा, उसका परित्याग करना होगा--ऐसी वात भी नही है। परन्तु, 
यह सोच लेता पठेंगा कि जो काम हमारे हाथ में है, वह वडा हो या छोटा, 
हमारे लिए स्ववर्म है अथवा नहीं। यदि हम इस सिद्धान्त को मान ले कि हम जो 
वाम कर रहें हैं, वह हमारा स्ववर्म' है, तो हमे वह काम करते जाना चाहिए 

जिसका स्ववर्म' भिन्न है, उसे हमारे काम में योगटान नहीं करना चाहिए 

उसका दु सित होना ठीक नही है। वे छोग, जो हमारे काम के प्रति सहानुभूति 
रखते हैं, उनके लिए यही यथेप्ट है, ऐसा मान लेना ठीक है। किन्तु, आत्म- 
निरीक्षण द्वारा यदि यह जान पटे कि हमारी वृद्धि इस नये काम को ही बुनियादी 
काम मानती है, तो हमे अपने ऊपर लदा अन्य वोझ विवेचनापूर्वक हटा देना 
होगा और उस नये काम में लग जाना होगा । उस मामले में यह सोचना ठीक 
नहीं होगा कि हमारे हाथ में जो काम था, उसका क्या होगा ? जिस समय 





*< बिनोयानी के 'गीता-प्रवचन' का तीसरा, छठा और सातवाँ अध्याय इस सम्बन्ध में 
देखा जा समता है | 
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मन ने यह निश्चय हो जाता है कि यही काम बुनियादी काम है, उसी समय 
वह काम युगधर्म' हो जाता है। युगधर्म' नेमित्तिक होता हे। वह ४०-५० 
वर्षो तक नही चलता, किन्तु, जिस समय के लिए वह होता है, उस समय “नित्य- 
धर्म! उसके सामने निष्प्रभ हो जाता है। उस काम का मूल्य सबसे अधिक हो 
जाता हे। हम छोग प्रतिदिन प्रार्थना करते हैं। यह नित्यधर्म है। किन्तु, उसी 
समय यदि कही आग छग जाय, तो हमे अपनी प्रार्थना वीच मे ही रोककर उसे 
बुझाने के लिए जाना पंडता है, क्योकि नैमित्तिक धर्म अधिक शक्तिशाली होता 
है। जिन नैमित्तिक धर्मो के सम्बन्ध में हम छोग नि सशय हो गये है, उनके 
लिए यदि हमें 'नित्यधर्म' का त्याग करना पडे तो वैसा करना पडेगा।” न्होने 
एक अन्य स्थान पर इस सम्बन्ध में कहा है. रूस और चीन में जो काम हिंसा 
से पूरा हुआ है, वही यहाँ में अहिसात्मक ढंग से पूरा कर रहा हूँ। सिर्फ यही 
नही, इस काम के द्वारा गाघी-विचार प्रसारित हो रहे है। यह अहिसा के मार्ग 
से समाज का रूप बदलने का महान्‌ काम है। इसकी तरह आज और कोई 
काम नही है। अकाल-पीडितो की सेवा आदि अन्य जो कार्य है, वे नित्य के कार्य 
है, किन्तु यह कार्य युगवर्म का महान्‌ चैमित्तिक कार्य है। मान लीजिये, मैं 
सन्ध्योपासना कर रहा हूँ, ऐसे समय गाँव में कही आग छूग जाती है। में 
प्रार्थना बन्द करके शी ध्र ही वहाँ के लिए रवाना हो जाऊंगा। भजन का महत्व 
कम नही है, किन्तु वह प्रतिदिन का काम है और आग बुझाने का वह काम 
नैमित्तिक हे, क्योकि उसका विशेष परिस्थिति से उद्भव हुआ है। इसी 
प्रकार अन्य वहुत-से बडे-बडे काम है, किन्तु तुलना करने पर इस काम का महत्त्व 
सबसे अधिक प्रकट होता है। यदि यह समझकर सव लोग इस काम में छूग जाये, 
तो सारे ससार में हम क्राति उत्पन्न कर सकेगे | में गणितज्ञ हें । प्रत्येक गब्द 
तौलकर कह रहा हूँ।” 


परमधर्स 


भदान-यज्ञ के काम में जीवतदान के लिए आद्वान किया जा रहा है। 
कार्यकर्ताओ से सारा समय और शवित इस काम में लगाने के लिए कहा जा रहा 
हे। ऐसे कुछ कार्यकर्ता है, जो कई वर्षो से रचनात्मक काम करते आ रहे 
है। वे कहते है कि उन्होने जिन सब कामो मे आत्मनियोग किया है, वे सब 
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पृष्य-कार्य रहे हैं । जो काम वे लोग अनेक वर्पा से करते आ रहे है, उसे करते 
जाना उनका धर्म है। ऐसा कहा जाता है कि भूदान का काम सर्वश्रेष्ठ है। 
किन्चु वे लोग, जो सेवा-कार्य करते आ रहे है, वह गीता' की शिक्षा के अनुसार 
उनके लिए स्ववर्म' हैं। स्ववर्म गोण कार्य होने पर भी परित्याज्य नहीं है। 
इसके जतिरियत परषर्म श्रेष्ठ होने पर भी उसे ग्रहण करना उचित नही है। 
उसलिए श्रेष्ठ और लघु का विचार यहाँ नहीं उठ सकता । जो' काम वे छोग 
करते आ रहे हैं और जो करना उनका कत॑ व्य है, वह उन्हें करना चाहिए ।--- 
जो छोग ऐसी बाते कहते हूँ, उन्हें समझाने के छिए विनोवाजी कहते है 
“घर्म-विचार की भी एक सीमा है। श्रीकृष्ण ने सारा जीवन अस्त्र लेकर 
युद्ध किय्य था, विन्तु एक समय आया, जब उन्होने घोषणा की कि वे अब 
अस्त ग्रहण नही करेंगे--निरस्त रहेंगे । इस प्रकार यो सतत अस्त्रो का व्यवहार 
करते थे, उन्होने भविष्य में फिर कभी अस्त्रो का व्यवहार न करने की घोषणा 
की। किन्तु, इससे उन्होने धर्मयोग का त्याग नही किया, वल्कि उन्होंने इस काम 
फेद्दवारा धर्म को ऊपर उठाया वा। जिसे हम छोग पुण्यकार्य या धर्मकार्य कहते है, 
वह कुछ दर तक आत्म-विकास में सहायक होता है, परन्तु उसके वाद विकास 
के मार्ग मे बावक वन जाता है। इसीलिए गास्त में कहा गया हे 'वर्मोषपि हि 
मुमुनृणा पापरुच्यते । मुमुक्षु के लिए धर्म भी पाप में परिणत हो जाता हैं।” 
कर्तव्य की नावना भी कई स्वलो पर विध्तदायक बन जाती है । इसलिए 
विनोबाजी कहते ह वुलसीदास ने रामायण में लिसा हे कि लक्ष्मण के समक्ष 
ऐसी एक समस्या आयी वी। राम ने वन जाते समय छद्षमण से कहा था कि 
माता-पिता की सेवा करना उनका क्तेंव्य है। छुक्षमण यदि रामचद्र की इस 
बात को मान छेते और वाल्मीकि इस प्रकार लिसते कि छक्ष्मण माँ-वाप की 
सेवा करने के लिए घर पर रह गये थे, तो ऐसा कौन है, जो उसमें दोप वताता ? 
हम कहते कि लद्षमण ने रामचद्र के साथ वन-गमन का छोभ सवरण कर लिया 
ओर वे माता-पिता की सेवा में निमग्न हो गये । यहा स्ववर्म' का प्रग्न था जाता 
है। लक्ष्मण के समक्ष भी स्वधर्म' का श्रश्न था, किन्तु उन्होने रामचद्र से कहा 
जाप जो कहते है, वह ठीक है, किन्तु इवनी वडी-बठी वाले मैं नही समझता । 
मैं तो वालक हैं भीर आपके स्नेह मे पछा ह। इसलिए आप जो कह रहे हे, 
उससे मेने स्ववर्म! का पालन नहीं होगा । यह कहकर वे रामचचद्ध के साथ 


२१८ भूदान : दया और क्यो ? 


बन चले गये। छोटे-छोटे धर्म होते तो है, किन्तु परमधर्म एक ही होता है। 
कद ही साधारण और छोटे वर्म हो, वहा दोनो के बीच तुलना हो सकती 
$ ' कैन्द जहां एक छोटा धर्म हो ओर एक परमपर्म, वहाँ तुलना नही हो 
8 | जहाँ हम पारस धर्म होते है; वहाँ स्वचर्म! का प्रइन आता 
है ओर ऐसी स्थिति मे स्वथर्म' के गोण एवं 'परघर्म' के श्रेष्ठ होने पर भी स्वथर्म 
ही स्वीकार किया जाता है। किन्तु, जहाँ परमधर्म और स्वधर्म, दोनो ही उप- 
स्थित होते हैं, वहाँ ऐसा निर्णय नहीं किया जाता। वहाँ परमधर्म स्वीकार 
करना पडता है।” 

परमवर्म को और भी स्पष्ट करने के लिए विनोबाजी कहते है . “परम- 
परम के आचरण के लिए अपना स्ववर्म परमवर्म के साँचे में ।छना होगा। 
यदि उसे उस साँचे मे ढालना सम्भव न हो, तो स्वचर्म का त्याग करना होगा । 
परमधर्भ का सामना होने पर स्ववर्म' त्यागना ही पडता है। उस समय भी 
स्ववर्म से छगे रहना ठीक नही है। अतएवं आचरण के लिए स्वधर्म को परम- 
धर्म के साँचे मे ढाल लीजिये या स्ववर्म का त्याग कीजिये---यही धर्म-रहस्य है।” 

भारत मे कोई व्यक्ति किसी भी सामुदायिक क्षेत्र मे जिस किसी भी सेवा- 
कार्य से क्यो न लगा हो, यदि वह निष्पक्ष भाव से विचार करे, तो उसे मालूम 
पडेगा कि भूदान-यज्ञ परमधर्म' है। अतएवं उसे अपने काम को भूदान-यज्ञ केः 
साँचे में ।लना चाहिए अथवा उसका त्याग कर भूदान-यज्ञ के काम मे पूर्णत 
लग जाना चाहिए---तभी वह अपने परमधर्म का पाछन कर सकेगा। 
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कोई-कोई व्यक्त कहते है कि मनुष्य अपने पूर्वजन्म के कर्मो के फल से” 
धनी या गरीब होता है। अतएवं गरीबो की गरीबी दूर करने की चेष्टा करना 
तथा भूमिहीनों को भूमि दिलाने की चेष्टा करना व्यर्थ है, क्योकि पूर्वजन्म 
के पाप-पुण्य के फल को सिठा सकना सम्भव नही है। उन्हे उनके भाग्य पर छोड 
देना चाहिए---विकृत ममज्ञाव के कारण ही ऐसी वाते कही जाती है । घनी 
लोग अपने धन की रक्षा के लिए जिन सब भिथ्या तो और दु कौशल का सहारा 
लेते है, उनमे यह अन्यतम है। समाज की आशिक दुव्यंवस्था के कारण ही 
गरीबी पैदा हुई हे ओर यह क्रमश बढती जा रही हें, इस वारे में पहले विचार 
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क्या जा चुका है। अतएव, पूर्वन्म के कसी कुकर्म के फलस्वरूप मनुप्य 
गरीव होता है--ऐसा सोचना अनुचित और विवेक-बुद्धि के विरुद्ध बात ह। 
सास्न कहता है कि जो पाप-कर्म करता है, उसका असुर-योनि में जन्म होता 
है। असुर-योनि का अर्थ है--मनुप्येतर प्राणियों की योनि, अर्थात्‌ बाण, 
संप जादि बोनियाँ। “तानह ह्विपत कूरान्‌ ससानेपु नरावमान्‌। क्षिपाम्थ- 
जख्रमशुभानासुरीप्वेव बोनिपु ॥" अर्थात्‌ नीच, हेपी, कूर अमगछूफारी, नरावमो 
को इस ससार में अत्यन्त आसुरी बोनियो में वार-बार जन्म लेना पडता ह। 
घास्त की वात छोड देने पर भी धनियों और वनिद्रो, दोनों वर्गों में अच्छे लोग थी 
हैँ जौर बुरे छोग भी | विनोबाजी वहते हैं. 'पूर्वथन्म के पाप-पुण्य के फलस्वन्प 
दस जन्म में मनुप्य गरीब या घनी होता है, यह धारणा गलत है। पू जन्म के 
पुण्य से इस जन्म में सुवुद्धि और निरहकारिता प्राप्त होती है और पूर्वजन्म के पाप 
से कुबुद्धि भीर दुप्फार्य करने की प्रवृत्ति मिलती हं। यदि हमे सुवुद्धि प्राप्त हो, 
तो समनना चाहिए कि पूर्वजन्म में हमने पुण्यकार्य किया था और यदि दुष्कार्य 
करने की उच्छा हो, तो समझना चाहिए कि हमने पूर्वजन्म में पाप किया था ।” 
वे आगे कहते है . “बुरे काम का फल गरीबी ओर अच्छे कर्मों का फल अमीरी 
है--ऐसी कोई वात नहीं है। शकराचार्य का गरीब परिवार में जन्म हुआ था । 
तय क्‍या समझना होगा कि उन्होंने पूर्वजन्म में पाप किया था ? पाप और 
पुण्य का परिणाम गरीबी जौर अमीरी नही है। पृर्वजन्म के पाप का फल है 
कुबृद्धि और पुण्य का फल है सुबुद्धि। भास्त्र कहता है कि जो अच्छा काम 
करते हैँ, वे अगले जन्म में पवित्र कुछ में जन्म लेते हैँ और जो बहुत पुण्यवान्‌ 
ते हैँ, उनका योगियों के कुल में जन्म होता है। और, योगी छोग तो गरीब 

होते हैं। अतएवं हमने पूर्वजन्म में पाप किया है या पुण्य, यह हमारी 
कुपृद्धि या सुबृद्वि से प्रकट होता है। किन्तु, हम छोगो के देश में तत््त्वान का 
बहुत गछत प्रयोग होता है। एक सन्‍्यासी ने तो मुझसे यहाँ तक कहा था कि 
रोगी की सेवा करना गछत है, वयोकि रोगग्रस्त व्यक्ति अपने प्रारब्ध का भोग 
करता हैं और उसकी सेवा कर हम उसके प्रारव्य को क्षति पहुँचाते है। यह 
सुनवर में व्गीमत रह गया। उत्तर में मेने कहा कि सभीकों तो अपने-अपने 
प्रारव्य का भोग करना पडता हं। मेरे सेवा करने से उसके प्रारव्ध पर कोई 
प्रभाव नही पडेगा। प्रारव्श इतना भवितयाली होता हे कि वह अपने वरू पर 
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ही चलता रहना है। किन्तु, मेरा धर्म तो सेवा करना हैं। इसलिए में तो सेवा 
करता रहूगा। भगवान्‌ यदि मुझे यरीव या घनवान वनायेंगे, तो मेरी परीक्षा 
करने के लिए ही। जीवन एक परीक्षा है। अत पूर्वजन्म की वात उठाकर 
गरीबों की सेवा न करना बहुत वडी भूल है।” 


कलियुग से क्या यह सम्भव है ? 


लोग कहते हैँ यह कलियुग है। यह सव अनी होना क्या सम्भव है ? 
इसके उत्तर से विनोवाजी ने कहा है “किन्तु, जिस श्रावस्ती में वुद्ध भगवान्‌ 
के निवास के लिए जमीन की आवश्यकता होने पर मोहरे विछाकर जमीन लेनी 
पडी थी, उसी श्रावस्ती नगर में मुझ जैसे अकिचन ने--भगवान्‌ बुद्ध की 
तुलना में जिसका कोई अस्तित्व नही है--इस कलियुग में ही एक सौ एकड 
जमीन प्राप्त की है। तव सोंचिये कि यह कलियुग है या सतयुग ?” इस प्रसग 
में एक अन्य स्थान में उन्होने कहा है--ज्ेतायुग में वामन ने जन्म ग्रहण किया था 
और द्वापरयुगमे दु शासन ने। किन्तु,इस कलियुग मे ही श्री चैतन्य, श्री रामकृष्ण, 
महात्मा गावी आदि महापुरुषों ने जन्म अ्रहण किया है। अतएवं वे कहते हैं 
“युग हमे स्वतूप नही प्रदात करता। हम ही युग को स्वरूप प्रदान करनेवाले 
'कालपुरुष' है । हम चेतन हैं। इसीलिए यह सव जड प्रकृति हम छोगो के हाथ 
में है। हम मिट्टी को जो कोई भी आकार क्यो न दे, उसमें वह आपत्ति नहीं 
करती । जाज ऐसा समुच्चत समय आया है कि हमने इतिहास की एक जनूतपूर्व 
घटना इसी समय अपनी आँखों से देखी है। इतिहास में आज तक कभी भी 
स्वाधीनता-युद्ध अहिसात्मक मार्य से सचालित हुआ है क्या ? अतएवं भाइयो, 
गलत रास्ते पर मत सोचियें। आज हमारी जाँखों के सामने सतयुग आ रहा हैं, 
और वह अत्यन्त तीव्रयति से जा रहा है। छोग कहते हैं, महायुद्ध जा रहा है। 
में कहता हुँ---आये। जितनी वार महायुद्ध होगा, उतनी वार ससार यह 
शिक्षा प्राप्त करेगा कि महायुद्धों के द्वारा ससार की किसी समस्या का समाधान 
नही होता। मैं सभी महायुद्धों का स्वागत करता हूँ, क्योकि उनके परिणाम- 
स्वरूप सम्पूर्ण समार को सीधे मेरे पास जाना होगा और मुझसे कहना पडेंगा 
कि हम छोय हार गये, अब हमें अहिंसा का रास्ता दिखा दीजिये ।” इस 
प्रसग में उन्होने एक अन्य स्थान में कहा है * “दान देने से इनकार करनेवाले 
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क्सी व्यक्ति से थव तक मेरी भेट नहीं हुई ह। मे इसका अर्थ यह समझता हैं 
कि सतयुग का रहा है। पुराणों में चारो युगो के बारे में चर्चा की गयी है और 
कहा गया है कि प्रत्येक युग के समय की सीमा निर्वारिति है। परन्तु उन चार 
युगो के अन्तर्व्ती समय में भी दूसरे युग आ जा सकते है। जिस प्रकार दिन में 
प्रकाश कौर रात्रि में अन्यकार होता है, गरीर में य्वास-प्रग्वास की क्रिया नियत 
होती है, चन्द्रमा घटने के वाद पुत्र वृद्धि को प्राप्त होता है, उसी प्रकार एक- 
एक युग के अनन्तर अन्यान्य युग भी आते जाते है । अभी कलियुग चल नहा है, 
चले, परन्तु एस कलियुग के वीच में ही सतयुग आ सकता है। और यदि क्षमी 
सतयुग चल रहा हो, तो इसके वीच में ही कलियुग भी जा सकता है। पुराण 
में हमने देखा है कि श्रीराम के युग मे ही रावण-जैसा राक्षस भी था भौर इस 
कलियुग में ही असस्य सत्पु्पो का जन्म भी हुआ है। इसका जर्य यह है कि 
प्रुग तो केवल नाम के लिए है। ज्योतिष के अनुसार वह चलता है, किन्तु भावना 
के अनुसार एक ही य॒ग में चारो युग आ जाते हैं जीर सबसे दीर्घकाल तक सतयुग 
ही कायम रहता है। कलि का अर्थ होता है---एक | उसका दुगुना होता है-- 
द्वापर कौर उसके तिगुने और चौगूने की क्रमण चेता और सतयुग कहते हूँ । 
संस्कृत में कलि का अर्थ एक, द्वापर का दो, चेता का तीन और सत्य का चार 
होता है। उसका कर्थ यही है कि कलियुग की चार गुनी घविति सत्ययुग में होती 
हैं। वीच-बीच में कलि की ताकत बढ जाती है, किन्तु सत्य जधिक बलवान है। 


सध्य वित्त-वर्ग की ससस्था का ससाधान 


विनोवाजी जब विहार के मानभूम जिले का भ्रमण कर रहे थे, तव एक 
व्यक्ति ने उनसे कहा कि वे गरीबों की समस्या के समावान के लिए तो चेष्टा कर 
रहे है, परन्तु मध्यवित्त-वर्ग की भी स्थिति खराव है। अतएव विनोवाजी को 
उनके लिए भी कुछ करना चाहिए । इस व्यवित ने यह भी कहा कि गरीबों की 
स्थिति तो कुछ ठीक भी हे, क्योंकि हस्तशिल्प और भारीरिक श्रम का काम 
करके गरीबो की तरह जीवन-निर्वाह करने के वे अभ्यस्त हो गये हैं। किन्तु, 
मध्यम-वर्ग की स्थिति तो वहुत खराब है, क्योकि स्वय कुछ उत्पादन करने का 
उपाय उन छोगो के पास नही है। दूसरी ओर, धनिको के हाथ में जो पैसा है, 
यह भी उनके हाथ में नही है। इसीलिए थे दुर्दंभाप्रस्त है। इसके उत्तर में 


श्र्ड भूदान : क्या और क्यो ? 


यह बात पहले कही जा चुकी है। परिवार में समता का यही आदी प्रतिष्ठित 
है। परिवार में माँ और सत्तान मे, पिता और पुत्र मे, पति और पत्ली मे यही 
एकात्मबोध विद्यमान है। वहाँ किसीकी योग्यता कुछ भी क्यों न हो, सबको 
जीवन-यात्रा का मान एक-सा होता है। मनुष्य ने परिवार में एकता और समता 
की जो शिक्षा ग्रहण की हे, उसे सम्पूर्ण समाज में प्रसारित करना स्वोदिय का 
उद्देश्य है। परिवार को हटा देने पर समाज में ग्राम ही मनुष्य के सबसे निकट 
होता हे। इसीलिए एकात्मबोव को परिवार से पडोसी तक, अर्थात्‌ ग्राम तक 
प्रसारित करना मनुष्य के लिए सबसे अधिक सहज होगा। 

( २) शासन-विहीन समाज-व्यवस्था की ओर बढने के लिए झासत- 
गवित का विकेद्रीकरण करने की आवश्यकता है । राष्ट्र के सभी प्रकार के प्रश्न 
आम में पैदा हो सकते हैं और होते भी है। इसके अतिरिक्त सामूहिक जीवन के 
क्षेत्र मे ग्राम ही सबसे नीचे हे। इसलिए विकेद्रीकरण की अतिम सीमा के रूप 
में ग्राम ही ग्रहण किया गया है। े 

(३ ) आशिक व्यवस्था का, जितनी दूर तक सम्भव हो, विकेद्दीकरण 


होने की आवश्यकता है। जिन उद्योंगो का विकेद्रीकरण किया जा सकता हैं, 
उन सबको आत्मनिर्भेरता की दृष्टि से गृह-उद्योगो के रूप में चलाना सम्भव नहीं 


हे। अनेक उद्योगों को ग्रामोद्योगो के रूप मे चलाना होगा। जैसे, वस्त्र-स्वाव- 
लम्बन की दृष्टि से सूत कातने और वस्त्र-बुनाई को गृह-उद्योगो के रुप में चलाना 
होगा, परन्तु कागज आदि का घर मे उत्पाब्न कर सकना सम्भव नही होगा। 
ऐसे सभी उद्योगों को ग्रामोद्योगो के रूप मे चछाना पडेगा । अतएवं आधिक 
क्षेत्र में विकेन्द्रीकरण के लिए ग्राम का अवरूम्बन किया गया है। 

(४ ) केन्द्रित व्यवस्था मे किसी योजना के विफल होने से सम्पूर्ण समाज 
और देझ को' क्षति पहुँचती है। यदि योजना का क्षेत्र ययासम्भव सकुचित 
किया जाय, तो उसकी विफलता समाज और देश के अन्य भागो को क्षतिग्रस्त 
नहीं कर सकेगी। इस दृष्टि से यदि प्रत्येक ग्राम अपनी योजना बनाये, त्तो 
उसकी विफलता का प्रभाव केवल उस ग्राम पर पडेगा। उससे दूसरे ग्रामो का 
अनिष्ट नही होगा, वल्कि वे उससे शिक्षा प्रहण कर सकेगे । 

(५ ) प्राचीन काल में ग्राम ही आथिक और शासल-व्यवस्था का केन्द्र 
था। पग्राम-पचायतों के द्वारा गासन और आशिक व्यवस्था का सचाढन होता 
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था। लोक-मानस में उसकी स्मृति जव भी वची हुई है। अतएवं ऐतिहासिकता 
की दृष्टि से ग्राम को ग्रहण फरतना समीचीन और जनमन के अनुएूल है । 

(६ ) स्वाधीनता-प्राष्ति के पूर्व नवीन समाज-रचना के लिए जो 
रचनात्मक काम हो रहे थे, वे स्वायीनता-आदोलन के माध्यम से किये जाते ये । 
उस समय स्पावीनता-प्राप्ति ही युग की मॉग थी। स्वावीनता-आदोरूत उस 
समय युगवर्म था। अतएवं नवीन समाज-रचना का काम उसके माध्यम से न 
करके और फिसी दूसरे मार्ग का अवलूम्बन करने से कोई फल प्राप्त नही होता । 
अब युग-परिवर्तन हुआ है। वर्तेमान युग की मॉग भूमि का समवितरण और 
समतान्थापना है। जतएवं भदान-यज्ञ-आन्दोलन के माध्यम से सर्वोदिय- 
प्रतिप्ठा के सभी प्रयत्न किये जाने का सुयोग आ गया हे। अपने रूक्ष्य की 
ओर वढेने के लिए हमे यह नवीन माध्यम प्राप्त हुआ हे । 


सर्वोदिय-सूत्र 


बोबगया-सर्वोदिय-सम्मेलन में श्री जयप्रकाश नारायण द्वारा जीवनदान 
का आहान किये जाने पर विनोवाजी ने अपने जीवन को समपित करते हुए 
उन्हें एक पत्र लिया। वे जीवन का समर्पण क्यो कर रहे है, इसे उन्होंने अपने 
चार शब्दों में प्रकट किया हे। वे णव्द हैं भूदानयज्ञमूलक, ग्रामोद्योगप्रवान 
अहिसात्मक क्राति'। यह चार शब्दों के द्वारा रचित एक भहातन्‌ सूत्र है। 
सूत्र के रुप में इसमें सर्वोदिय का, अर्थात्‌ नवीन समाज-रचना का आधार, स्वरूप, 
सावन और उद्देश्य प्रकट है। विनोवाजी ने इस सून का स्पप्टीकरण करते हुए 
कहा है कि प्रथम बब्द भूदान-यत्ञ| इसका आवार है और अन्तिम शब्द कारति' 
इसका उद्देश्य है। द्वितीय दाव्द ग्रामोद्योगप्रवान' इसका स्वरूप और तृतीय शब्द 
'अहिंसा' इसकी साथना का उपाय है। क्राति' शब्द की व्यास्या इसके पूर्व की 
जा चुकी है। वाकी तीन णव्दो के व्यवहार का उद्देश्य क्या हे, यह समझते को 
आवश्यकता है। उससे सर्वोदिय के आधार, स्वरूप और साथना के उपाय के 
सम्बन्ध में स्थिति स्पप्ट हो जायगी | 
( के ) 'भूदान-यजमूलक'--( १) वर्तमान सामाजिक विकृति का 
मूलकारण है शोपण। केन्द्रित उत्पादन-व्यवस्था के द्वारा ही समाज में शोषण' 
चल रहा है। भूमि के बारे में भी यही व्यवस्था चल रही है। भूमि में 
श५ 
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क्र 


जो उत्पादन होता है, वह मौलिक उत्पादन है। अर्थात्‌ अन्य जिन चीजो का 
उत्पादन होता है, वे भूमि-उत्पादित वस्तुओं से ही तैयार होती है। शोषण 
वन्द करने के लिए जरूरी है कि पहले मूल उत्पादन के क्षेत्र में ही विकेद्धीकरण 
किया जाय । अतएव भूदान-यज्ञ के द्वारा पहले नवीन समाज-रचना के आधार- 
स्वरूप घर-घर में भूमि-वितरण की व्यवस्था की जा रही है। (२ ) वर्तमान 
परिस्थिति मे भूमि की समस्या ही सबसे अधिक महत्त्वपूर्ण है। भूमि का धुल 
वितरण इस युग की मॉँग है। यही युगधर्म है। किन्तु भूमिदान की प्राप्ति 
और भूमि के वितरण से ही यह समाप्त नही हो जायगा। भूमि के साथ-साथ 
ग्रामोद्योगो की व्यवस्था करनी होगी । भूमि का पुनवितरण होने से ग्राम-उद्योगो 
की व्यवस्था करने का काम सरल हो जायगा और उसके द्वारा अनुकूल वातावरण 
की सृष्टि होगी । 

( ख ) प्रामोद्योगप्रवान'--भारत की गरीबी की समस्या की मीमासा 
केवल भूमि के द्वारा सम्भव नही है, पूरक वृत्ति अथवा अनेक क्षेत्रों में प्रधान 
वृत्ति के रूप में गृह-उद्योग चाहिए । कर्म-विभाजन नही होने से आधिक साम्य- 
प्रतिप्ठा सम्भव नही होगी। उद्योगो का विकेन्दीकरण किये बिना आधथिक 
क्षेत्र मे कर्म-वेभाजन नहीं किया जा सकता। इसके अतिरिक्त सर्वोदय के 
आदर्श से कैसा भी काम क्यो न किया जाय, उसका आशिक मूल्य समान होना 
चाहिए और सबको काम मिलना चाहिए। विकेन्द्रित उत्पादन या उद्योग- 
व्यवस्था में ( १ ) प्रत्येक व्यक्ति को काम मिलना सम्भव होगा। (२ ) उससे 
काम का श्रकार और प्रकृति-निरपेक्ष होकर आधिक मूल्य भी स्वय ही समान हो 
जाता है। आशिक क्षेत्र में समता-स्थापना नही होने से समाज में समता-स्थापना 
सम्भव नही है। अतएवं सर्वोदिय-समाज-रचना में गृह-उद्योगो को प्रधान स्थान 
देना आवश्यक है। इस सम्बन्ध मे विनोबाजी ने अनुकरणीय ढय से कहा है - 
“राम का नाम लेते समय मै केवछ 'राम' का ही उच्चारण नही करता, बल्कि 
सीताराम” भी कहता हूँ। उसका अर्थ यह है कि भूमि के पुनवितरण के साथ- 
साथ में ग्रामोद्योग भी चाहता हँ। छोग प्राय कहते है कि गृह-उद्योग में 
उत्पादित वस्तुओं का मूल्य अधिक होता है, किन्तु वास्तविकता यह है कि 
भनुष्य की जीविका छीवकर, उसे बेकार बचाकर, भूखा रखकर, मशीवे 
जिन वस्तुओं का उत्पादन करती है, वे सस्ती नही, बल्कि महँगी होती है। 


# 
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यदि मशीन उस बेकार को भोजन देने के लिए भी वाध्य हो, तो मिल मे उत्पादित 
वस्तुओं का मूल्य बहुत अधिक हो। मणीनी उत्पादन के लिए होनेवाले व्यय' 
का हिसाव करके देखिये, तो पता चले कि मशीन-उत्पादित वस्तुएँ सस्ती है या 
महँगी ? कठित परिश्रम से जिस वस्तु का उत्पादन किया गया है, उससे सस्ती 
तो वह वस्तु होगी ही, जो चोरी से छाकर बेची जा रही है। विप सस्ता हे और 
अमृत महंगा, तो क्या सस्ता होने के कारण आप विप खरीदेगे ?” 

अव प्रच्न यह है कि समाज की वर्तमान स्थिति में वडे कारखानो पर अर्थात्‌ 
केन्द्रित उद्योग पर पूर्णत प्रतिवन्‍्ध छंगा देना क्या सम्भव हे ? नही, यह 
सम्भव नही है। तव किन-किन केन्द्रित उद्योगों को स्वीकार किया जाय और 
किस नीति से इसका निर्णय हो ? इस सम्बन्ध में विनोवाजी ने अपने एक 
प्रार्थना-प्रवचन में प्रकाण डाला है। इसे सर्वोदिय की आधिक आयोजना की सज्ञा 
दी जा सकती हे। उन्होने कहा है. “थत्र तीन प्रकार के हैं---समयसाधक, 
सहारक और उत्पादक । ( १ ) मैं समयसाधक यत्रो का विरोव नही करता। 
रेल्गाडी या विमान-सदृण यत्रो से उत्पादन-बृद्धि तो नही होती, पर समय बच 
जाता हे। दस हजार घोडे भी एक साथ मिलकर एक विमान के साथ प्रति- 
योगिता नहीं कर सकते। इसलिए हम ऐसे समयसाधक॑ यत्र चाहते है। 
( २ )तीर, बन्दूक, बम आदि जैसे सहारक अस्त्रो का अहिसक व्यवस्था मे स्थान 
नही है। इसलिए ऐसा यत्र हम नही चाहते। (३ ) उत्पादक यत्र दो प्रकार 
के होते हँ---पूरक और मारक | जहाँ जन-सख्या अविक हो और कोई यत्र 
लोगो को वेकार बनाये, वहाँ उसे मारक यत्र कहते है। किन्तु, जहाँ मनुष्य- 
जक्ति कम है और काम अधिक है, वहाँ वही यत्र मारक न रहकर पूरक वन 
जायगा। एक यत्र जहाँ एक देय में पूरक सावित होता हे, वहाँ दूसरे देश मे वह 
मारक हो जाता है। भारत मे ट्रैक्टर की तरह के यत्र आने से प्रचण्ड रूप से 
वेकारी वढेगी, किन्तु अमेरिका और रूस जैसे देशो मे ट्रैक्टर जैसे यत्र मारक 
नही माने जायँगे, वल्कि उत्पादक समझे जायेगे । इस प्रकार एक यत्र एक समय 
में पूरक रहता है और दूसरे समय मारक वन जाता है। देश, काल और परि- 
स्थिति के अनुसार कोई यत्र पृस्क या मारक माना जाता है। अतएव यत्र के 
प्रति एकदम आसक्ति या विरोव का भाव रखना उचित नही हे । यत्र की 
उपयोगिता का विचार करने के बाद ही हम उसे ग्रहण करेंगे। किन्तु, यदि 
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हम यत्र के प्रति आसक्त हो और यह कहे कि मिल के साथ प्रतियोगिता करने 
योग्य यत्र ग्रामोद्योग मे नहीं है, इसलिए हम उसका व्यवहार नही करेगे, तो 
ऐसा कहने का मतलूव यह होगा कि हम उस ढंग से चिन्तन नहीं करते, जिस 
ढंग से करना चाहिए। पाइचात्य देश में किसी व्यापार को चलते देखकर ही 
हम उस चक्र या धोखे में पडकर वैसी वात कहते हैं। इस सम्बन्ध में भी 
गांधीजी ने हमे साववान कर दिया था कि हम गलती कर रहे है। मैने देखा 
है कि जहाँ हम समता की वात कहते है, वहाँ हमारे सामने उसका विरोध कर 
विपमता की वात कोई नहीं कह पाता। किन्तु, वे 'एफिशियेन्सी' या वक्षता 
की बात उठाते हैँ। वे कहते है कि आप समतावादी हैँ, किन्तु हम दक्षतावादी 
है। इस प्रकार वे एक गुण के विरुद्ध दूसरा गुण खडा कर देते है । फलत 

विरोध चलता रहता है। आजकल पूँजीवादियों ने दक्षता की आवाज उठायी 
है। में भी दक्षता चाहता हूँ, किन्तु में यह नही चाहता कि परिवार के कुछ 
लोगो को भोजन मिले और वाकी छोग भूखे रहे। में चाहता हूँ कि सव लोग 
भोजन पायें। यदि वर्तमान परिस्थिति में ग्रामोद्योग का यत्र सवके भोजन की 
व्यवस्था करने में सक्षम हो, तो उसे ग्रहण करना कतेंव्य है। कुछ लोगो के 
स्वार्थलाघन के लिए वाकी लोगो को वेकार रखकर हम सक्षम होने का दावा 
नही कर सकेंगे । 

“भारत में आज उत्पादन बहुत कम हे और बेकारी बहुत अधिक है। 
असतोप की सृष्टि इसीलिए हुईं है। और वह समय-समय पर अवसर पाकर 
प्रकट हो रहा है। इसके प्रतिकार के लिए कुछ करना ही पडेगा। असतोप 
मिटाने के लिए चेप्टा की जानी चाहिए। गाधीजी का यह नियम था कि जिसकी 
आवश्यकता सबसे अधिक होती थी, उसे वे सहायता प्रदान करते थे। कवि 
दुखायल ने कहा है कि सहायता देने का क्रम इस प्रकार होना चाहिए---पहले 
भूखा, फिर दु खी और तब सुखी । किन्तु, आज इसके विपरीत काम हो रहा है। 
इसलिए गावीजी सदा एक ही वात सोचते थे कि जिसकी आवश्यकता सबसे 
अधिक है, उसकी सहायता करने का उपाय किया जाना चाहिए। इस अन्वेपण 
के फलस्वरूप ही चरखे का आविप्कार हुआ था। यह उनकी अद्भुत प्रतिभा 
है। यह उनकी काव्यशविति है। केवल कुछ पक्तियाँ लिखने से ही कवि नहीं 
वना जाता। व्यासकाचार्य ने कहा है. कवि कातिदर्शी होता है ।/ जिसकी 
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है, वही कवि है। इस अर्थ में 
ही कह दिया या कि भारत के 


दृष्टि विप्लवी है, जो दूरदर्णी और सूद्ष्मदर्णी 
गावीजी भी कवि थे। उन्होने कुछ वर्ष पहले ही 
लिए ग्रामायोग नितान्त आवश्यक हे । उन्होने नयी तालीम, राप्ट्रभापा, 
भूमि के पुनवितरण जादि की वात वई वर्ष पहडे ही कह दी यी। उन्होंने कितना 
बड़ा उग्यार फिया है, कसी महती उनती व॒ृद्धिमत्ता थी, कितनी प्रतिभा 
आए दितना वात्मल्य उनके हृदय में था। उन्होंने हम छोगो के लिए कितना 
कुछ बिया। हमने उनसे ही प्रकाण पाया हे। फिर भी हम आज दुलूमुलू रहे 
हैँ । हम ऐसे अभागे हे ।” 

स्वावल्म्बन की दृष्टि से, मनप्य के जीवन की प्रायमिक आवश्यकता 
पूरी करने थे! ए यदि भोज्न पौर वस्त्र वा उत्पादन घर में कर सकना सम्भव 
न हो, ते. गाम में उतना उत्ताइन करना होगा । इसके अतिरिक्त जो कच्चा 
माल जिस प्राम में पैदा होता है और जहा उसे तैयार माल में परिणत कर 
सकता पम्तव हो, वहाँ उसके उत्पादन की व्यवस्था करनी होगी और तैयार 
माल ही प्राम » वाहर बैजना होगा। जिस प्रकार सीर-मडल मे सूर्य केद्धविन्दु 
होता है, उसी प्रकार ग्रामोद्योगलप्ी सीर-मठल में सादी सूर्य हे। उसे केन्द्र 
बनाकर अन्य ग्रामोौद्रोग सठे हो जायेंगे । इसीलिए महात्मा गावी जीवनभर 
लोगो को यह समझाते रहे कि जपने वस्त्र के लिए स्वय सूत कातिये और जो 
लोग स्वयं सूत न कात सके, वे सहर खरीदकर व्यवहार में लाये। किन्तु, 
स्वाधीनता-प्राप्ति के बाद अनेक छोग रहत है कि स्वाधीनता प्राप्त करने के 
लिए ही यादी की आवश्यकता थी । जब सादी की आंर क्‍या आवश्यकता हे ? 
उन लोगो के सम्बन्ध में विनोवाजी ने कहा हे कि वे बुद्धिभ्रप्ट हैँ। स्वाबीनता 
को सुदृह करने और उसके सरक्षण के लिए खादी तथा ग्रामोद्योग अपरिहाय॑ 
है। यदि सादी का विकास न होगा, तो अन्य किसी भी ग्रामोद्योग का विकास 
सम्भव नहीं होगा। वैसा होने से गाँवों की गरीबी दूर कर सकना भी वहुत्त 
दूर की वात हो जायगी। वैसी स्थिति में ग्राम वनिको एवं मिल-मालिको 
के गाल में चढ़े जायेगे जौर स्वत रूप से जीयन-यात्रा जसम्भव हो जायगी। 
थोडे में इसे यो फह सजते है कि ग्रामों की स्वावीनता विलुप्त हो जायगी और 
परिणामस्वल्प देश की स्वतत्रता को खो देने का रास्ता साफ हो जायगा। 
इसीलिए जो छोग खद्दर नहीं पहनते, उनसे विनोबाजी ने अनुरोन किया है कि 


॥ 
पट 


२३० भूदान : क्या और क्यो ? 


वे खहदर खरीदे और मिल में वने कपडे से जितना अधिक पैसा इसमे देना पढे, 
उसे गरीबों को गृप्त दान किया मान छे। उन्होने कहा है यदि हम चार रुपये 
मूल्य की खादी पहने, तो दो रुपये तो मिल का कपडा खरीदने में भी खर्च होते--- 
बाकी दो रुपये हम दान-बर्म में खर्च हुआ मान झे । यदि हिसाव-किताव रखते 
हो, तो उसमे लिखे कि दो रुपये का कपडा और दो रुपये दान-वर्म की मद मे 
खर्च हुए। देश की मॉ-वहनो को यदि बचाना चाहते है, तो कुछ धर्म तो करना 
ही पडेगा। यदि इस तरह दान-बर्म करेंगे, तो गरीब वेकार नहीं होगे। 
भीष्मपितामह ने कहा था “दरिद्वान्‌ भर कौन्तेय, मा प्रयच्छेग्वर घनम्‌”-- 
अर्यात्‌ गरीबों को बन दो, बनवानों को नहीं।” 

सव लोग उत्पादक श्रम करे। सबको उत्पादक श्रम करने का सुथोग 
देना होगा। यह ग्रामोद्योग की मूल वात है। किन्तु केवल उत्पादक श्रम 
कहना ठीक नहीं होगा, क्योकि जो बडे मणीनी उद्योग करोडो मनुप्यो को 
वेकार कर देते है, उनमे काम करनेवाले मजदूर भी तो उत्पादक श्रम ही 
करते हैं। कपडे की मिल्ल और चावल की मिल में मजदूर जो काम करते 
है, वह भी तो उत्पादक श्रम ही है। इसीलिए विनोवाजी ने गृह-उद्योगो 
में प्रयुक्त उत्पादक श्रम को द्रोहरहित' विद्येषण प्रदान किया है। वेकारी 
उत्पन्न करनेवाले मजीनी उद्योगों मे नियुक्त मजदूरों और आ्रामोद्योगो मे 
उत्पादन करनेवाले मजदूरों के बीच यही अन्तर है। एक का श्रम द्रोहरहित 
होता है, अर्थात्‌ दूसरे का उससे अनिप्ट नहीं होता और दूसरे का श्रम 
द्रोहकारी' होता है । 

हमारी समाज-रचना ग्रामोद्योग-प्रवाव होगी। विनोवाजी ने इसका 
स्पप्टीकरण करते हुए कहा है 'प्रवान कहने का कारण यह है कि गौण 
रूप से और भी चीजे इसमे रहेगी ।” वे चीजे है---नयी तालीम, राष्ट्रभाषा, 
सामाजिक क्षेत्र मे समता-स्थापना आदि। महात्मा गाघी द्वारा निदिप्ट 
१८ सूत्री रचनात्मक कार्यो मे ये सत गौण विषय है। इनके अतिरिक्त स्थिति 
की आवध्यकता के अनुसार नयी वातें भी इसमें रहेगी । 

( ग ) अहिसात्मक'--विनोवाजी ने अहिसात्मक' जब्दुका स्पप्टीकरण 
करते हुए कहा है. हमारी क्राति का सावन अहिंसा होंगी। इसे हम तत्या- 
ग्रह भी कहते है । इसके चार अग हैं. ( १ ) दु ख-कप्ट का वरण जि तपस्या, 
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(२ ) विचार-प्रचार, ( ३ ) नयी तालीम और ( ४ ) पाप आअर्वात्‌ अन्याय 
से असहयोग।/ 

नवीन समाज-रचना में जहिसा तीन प्रफार से काम करेगी (१) 
स्वतनत जनशक्ति, (२ ) कतंव्य-विभाजन और (३ ) विचार-बासन । 
इस सस्वन्य में पहले विचार क्या जा चुका हे। राष्ट्रगक्ति का सहारा न लेकर 
या उसजा प्रयोग न कर या उसकी अपेक्षा न कर सर्वसावारण अपनी प्रेरणा 
से अपनी वियायक गव्ति को जाग्रत करके कार्य पूरा करेगे। यह हिंसा के 
विन्द्गर होगा ।--जैसे कानून बनने की प्रतीक्षा मे न रहकर भूमि प्राप्त करने और 
विताम करने का काम | ग्रामोयोगो के क्षेत्र मे भी जनजक्ति का निर्माण करके 
छप्रमर होना । कानून की सहायता से या सरकार की जब्त के प्रयोग से 
चार द्रोगो की उन्नति के लिए अपेक्षा नही करना । कर्तव्य-विभाजन है-- 
राप्ट्रगबक््ति या आर्थिक गक्ति का विकेन्द्रीकःण, अर्थात्‌ बक्ति को केन्द्र से 
छेकर प्रामो में वितरित कर देना। वह केवल प्रशासनिक अधिकारी (2 त077- 
95६72 0ए8 /प८0:777) की सृष्टि करना नही है। विचार-आासन कहते 
है उस पद्वति को, जिसमें बाहरी शक्ति या कानून के भय से नही, वल्कि 
हृदय में विचार करके, समझ करके, आतरिक प्रेरणा से सार्वजनिक सभी 
लेत्रों में अपने को परिचालित किया जाय। 


अहिसात्मक फ्रान्ति-साधना के दो पक्ष : 


विधायक (7०577ए०) और नकारात्मक ( 7१०४०४४० ) 


भारत की वर्तमान समाज-व्यवस्था अत्यधिक विपमतामूलक हे। एक 
ओए कुछ व्यक्तियों के पास करोटो रुपये की भूमि, सम्पत्ति और धन-दौलत 
जमा है और दूसरी ओर करोडो व्यक्ति दारुण दरिद्वता से दबे पडे है। प्रेम के 
माग से, अहिसा के' मार्ग से इस विपमता को दूर करना होगा। समतामूछक 
समाज या सर्वोदय-समाज की स्थापना करनी होगी। इसका आधार किस 
प्रफार तैयार किया जाय ? जिनके पास अधिक भूमि हं, वे अपनी फालतू भूमि 
को समविभाजन णा समवितरण के लिए समाज को अपित कर दें। भूमि 
किसीफी नहीं ह। भूमि भगवान्‌ की है, समाज की हें। इसलिए भूमि पर 
व्यक्ति का स्वामित्व नहीं रह सकृता। अतएवं जिनके पास थोडी भूमि हैं, 
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वे भी व्यक्तिगत स्वामित्व” की समाप्ति का मनोंभाव छेकर उसके प्रतीक- 
स्वरूप थोडी-बहुत भूमि कष्णारपण' करे। जिनके पास भूमि नही है, किन्तु 
जो उपार्जन करते है, वे अपनी आय का एक अजय समाज को अपित करे, क्योकि 
भूमि के अतिरिक्त अन्य धन भी भगवान्‌ का है। इसके अछावा समाज की 
सहायता या सहयोग के विना कोई व्यक्ति कुछ भी उपार्जन करने में सक्षम 
नही है। इसीलिए धन पर भी किसीका व्यक्तिगत स्वामित्व नहीं रह सकता। 
इस कारण धनी व्यक्ति स्वामित्व-समाप्ति के लिए और समवितरण के लिए 
अपनी आय का एक अश्ञ सग्पत्तिदान के रूप में अपित करे । जिनकी आय कम 
है, वे भी समाज का ऋण चुकाने के लिए और व्यक्तिगत स्वामित्व की समाप्ति 
के प्रतीकस्वरूप आय का अल्पाश यज्ञाहुति के रूप मे अपित करे। इतना ही 
नही, शरीर भी अपना नही है--वह भी भगवान्‌ का दान हे। अतएवं शरीर 
का मनमाना व्यवहार करने का भी अधिकार किसीको नही है। मनुप्य के 
लिए अपनी शवित, बुद्धि, समय और प्रेम को सम्पूर्णत अपने लिए और अपने 
परिवार के लिए खर्च कर देना निपिद्ध है। अपने लिए और अपने परिवार के 
लिए शक्ति, समय, बुद्धि और प्रेम को यथासम्भव कम खर्च करके, उन्हे समाज 
की सेवा में अपित करना होगा। समाज मे क्राति लाने अर्थात्‌ सर्वोब्य-स्थापना 
की यह प्रक्रिया नकारात्मक ( )२८४०६०८ ) है, क्योकि यह इस प्रकार है--- 
“तुम्हारे पास बहुत जमा हो गया है। अतएवं त्याग करो, त्याग करो । दान 
करो, दान करो ।” त्याग करके, दान करके इसे कम करो । तुम सव कुछ अपने 
लिए रख रहे हो । यह ठीक नही है। अतएव इसमे से कुछ अभ का त्याग करो, 
दान करो ।” यह प्रक्रिया रोगाक्रात होने के वाद रोग को दूर करने के लिए 
चिकित्सा-व्यवस्था करने सदृश है। अतएव यह प्रतिकारात्मक उपाय या 
(ए्ाक।ए८ 77९7700 है। केवल इस नकारात्मक प्रक्रिया के ढ्वारा पूर्ण 
क्राति का आधार तैयार कर सकना सम्भव नही है। समाज इस वैषम्यरोग से 
आक्रात न हो, इसका उपाय क्या हे, अर्थात्‌ इसका प्रतिपेषक या ॥6ए८४(४८ 
उपाय क्या है ? अर्थात्‌ समाज मे किसीके पास अधिक भूमि, धन या सम्पत्ति 
पूँजीभूत न हो, इसका उपाय क्या है ” यही होगा ऋति-सावना का 00/ए8 
पक्ष । यह विधायक प्रक्रिया है पचसूत्री साम्य का आदर्श ग्रहण करना ओर जीवन 
से उनका प्रयोग करना। इन सब साम्यो के बारे मे पहले विचार किया जा 
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चुका है, फिर भी इस प्रसंग में संक्षेप में इनका उत्डेख थावब्यक है। यह 
पचसूत्री साम्य निम्न प्रकार हे 
( १ ) सभी मनुप्य समान है, क्योकि सवमे एक ही आत्मा निवास 
करती है। आत्मा की एकता साभ्य का मूठ है। पमतत्त्य पूर्ण हे। पूर्ण से 
जो उत्पन्न होता है, वह भी पूर्ण होता हे भर जो बच जाता है, वह भी। सच 
पूर्ण हें। सब समान है। इसीलिए सभी भनुष्य समान हैं। साम्प् के इस बुनियादी 
आदर्ग को ग्रहण करने से वह जीवन के विभिन्न क्षेत्रों में प्रतिकलित होता 
है और इस प्रत्तर सास्य का विकास होता है। यह बुनियादी साम्य अन्य चार 
प्रकार के साम्पों का मूल हे। 
(२) यद्यपि सभी मनुप्य समान हैँ, तथापि देखा जाता हैं कि सबके 
जीवन का समान विकास नहीं होता, अथवा एक ही दिया में सबका विकास! 
नहीं हवा । किसीका विकास एक दिया में होता हे, कियौका दूसरी दिया में 
और क्िसीका तीसरी दिशा में । क़िसीका विकास किसान के रूप में हुआ हे 
और फ़िसीका मेहतर के रूप में । क्सीका विक्रास वकील, डॉक्टर और जज के 
रूप में हुआ है। अपने-अपने विकास के अनुसार यदि सब छोग अपनी-अपनी 
भूमिका में सच्चाई के साथ और अफ्ठान्त भाव से समाज की सेवा या समाज- 
हितकारी क्राम करें, तो सबकी सेवा का नैतिक मूल्य समान भाना जायगा । 
किसान सच्चाई के साथ और अवलान्त भाव से खेत में काम करे तथा जज साहब 
भी सच्चाई के साथ अक्लान्त भाव से अदालत में मुकदमो का फैसला करे, तो 
दोनो की सेवाओ का नैतिक लय वरावर होगा । इन दोनो ही सेवाओ का नेतिक 
मूल्य समान है। माता सन्‍्तान का पाछन और गृट-परिचर्या करती ह। पिता 
अर्थापार्जन करता है। पिता की सेवा का नैतिक मूल्य अपेक्षाकत अधिक नही 
हैं और न माता की ही सेवा का नैतिक भूल्य अधिक है। दोनो की सेवाओं का 
नैतिक मृत्य समान है। यही हे जीवन के नैतिक क्षेत्र का साम्य | 
(३ ) यो सच्चाई के साय और अवलात भाव से की गयी सभी सेवाओ का 
नैतिक मूल्य जिस प्रकार समान है, उसी प्रकार समाज की जो छोग इस प्रखर 
सेवा करते है, उनकी सामाजिक मर्यादा भी समान होगी। एक द्प्दान्त 
ले । जज साहव अथवा अध्यापक की सामाजिक मर्यादा एक भेहतर की सामाजिक 
मर्यादा से अधिक नही है, बल्कि समान है। मेहतर मल साफ करता है, 
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किन्तु यह तो कोई अनुचित कार्य नही है। प्राकृतिक नियमानुसार प्रत्येक व्यक्ति 
के शरीर से मल निकलता हे। जिसका मर हो, वही साफ करे, यही उचित 
है। जब तक समाज के सभी लछोग यह अवश्यमेव सम्पादन किया जानेवालछा 
काम स्वय करने का दायित्व ग्रहण नही करते, तब तक जो व्यक्ति सबके द्वारा 
अवहेलित कर्तव्यों का वोझ अपने कन्धें पर उठाकर निष्ठापूवंक काम करता 
है, वह अवज्ञा या घृणा का पात्र तो नही है, वल्कि अधिक मर्यादा का पात्र है। 
माताएँ अपनी सन्‍्तान का मरू साफ करती है, इसलिए क्या माताओ की मर्यादा 
क्षुण्ण है? मेहतर माँ की इसी भूमिका में समाज की सेवा करते है। यदि यह 
कहा जाता है कि मेहतर अपरिष्कृत ढग से पाखाना साफ करते है और अपने को 
गदा रखते है, तो इसके लिए उत्तरदायी कौन है? इसका दायित्व क्या उन पर 
नही है, जिन्होंने समाज को हाथो ( ॥797705 ) और सिरो ( #९805 ) में 
विभक्त करके विपमता की सृष्टि की है। जिनकी बुद्धि-वृत्ति का विकास 
हुआ है, ऐसे वैज्ञानिक, जज साहब, अध्यापक आदि ने परिष्कृत ढंग से पाखाता 
साफ करने की पद्धति का आविष्कार करके मेहतर को तत्सम्बन्धी शिक्षा क्यो 
नही दी ? उन्हे साफ रहने की शिक्षा उन्होने क्यो नही दी ? अतएव समाज की 
सेवा करनेवाले सभी छोगो की सामाजिक मर्यादा समान है। यही सामाजिक 
जीवन के साम्य का आदशे है। 

(४ ) निष्ठा और सच्चाई के साथ की जानेवाली सभी सेवाओं का 
आथिक मूल्य समान होना चाहिए, अन्यथा आशिक क्षेत्र में स्थायी रूप से 
साम्य छा सकना किसी भी प्रकार सम्भव नही है। एक व्यक्ति सच्चाई के साथ 
८ घटे परिश्रम करके जो पारिश्रमिक पायेगा, दूसरा व्यक्ति ठीक उतने ही 
समय में दूसरा काम करके उससे ५ सौ गुना पारिश्रसिक क्‍यों पायेगा ? 
< घटे परिश्रम करके खेंतिहर मजदूर एक रुपया पाता है और दूसरी ओर एक 
व्यक्ति दो घटे एडवोकेट का काम करके ५ सौ रुपये लेता है। ऐसा क्यो होगा ? 
पारिश्रमिक दिया जाता है भरण-पोषण के लिए। एडवोकेट के भरण-पोषण 
के लिए क्‍या किसान की अपेक्षा ५ सौ गुना अधिक की आवश्यकता होती है ? 
उसकी क्षुवा, उसकी सर्दी-गर्मी का बोध, उसकी सुख-भोग की स्पृह्ठा और 
उसकी दू खभोग की वितृष्णा कृषक की अपेक्षा क्या ५ सौ गृनी अधिक है ? 
ऐसा तो नही है। सभी मनुष्यों की आवश्यकताएँ समान है । थोडा-बहुत पार्थक्य 


शासनमुक्त समाज स्वप्न 


पा! 
५, 2] 


किन्तु वह मनुप्य के हाय की पाँच अंगों के सदृग है--समान भी नहीं 
ओर असमान भी नहीं। तब पारिश्रमिक में इतना अन्तर क्यों रहेगा? 
गिडिए महात्मा ग्रावी कहते थे “यदि नाई की आठ बटे की मजदूरी आठ 
बाने हो, तो वक्रीउ की भी आठ घटे की मजदूरी बाठ आने होनी चाहिए 

हैं आधिक जीवन के क्षेत्र में साम्य का बाद । 

(५) जिस कारण से सभी मनुप्य समान हैं, उसी कारण से सवके मत को 
समान मल्य और मर्याद्य देनी द्ोगी। बदिण्सा हो, तो वहमत के वोट के 
वल् पर काम क्या चछाया जायगा ? सार्वजनिक वोट की प्रथा प्रचलित है । 
प्रत्येक व्यक्ति के अधिकार में एक वोट है। प्रत्येक के वोट का मृत्य समान है। 
किन्तु, जमी सी व्यक्तियों में से ५१ व्यक्तियों के वोट एक ओर हो जाते 
तभी वाकी ४९ व्यक्तियों के वोट का कोई मत्य नही रह जाता। यह साम्य- 
विरुद्ध हे। इसलिए सभी सिद्धान्त सर्वंसम्मति से स्वीकृत हो, यह आवग्यक 
हं। तभी सबके मत को समान मूल्य और समान मर्यादा ढे सकना सम्भव होगा । 
दाप्ट्रीय क्षेत्र मे और अन्य सभी क्षेत्रों से उस प्रकार सर्वसम्मति से काम चलने पर 
वास्तविक साम्य की प्रतिप्ठा होगी। 

यह पा प्रकार का साम्य ऋति-सावना का विवायक पक्ष है। नकारात्मक 
ओऔर विवायक, दोनों मार्गों से अग्रसर होने से ही सम्पूर्ण ऋ्रति की दिया में 
अप्रगति हो सकेगी । 


शासचम॒वंदर समाज 


सर्वोव्य-समाज-अतिप्ठा की योजना में समाज की चरम परिणति है-.. 
गासनमुक्त अवस्या। यह केवल ७4/26९55 50८८६ए अर्थात्‌ गासनहीन 
समाज नहीं हैं। इसमें सामाजिक गासन भी नही रहेगा। प्रत्येक व्यक्ति अपनी 
विवेक्न्रद्धि से चलेगा। प्रत्येक व्यक्ति की विवेक-बुद्धि इस प्रकार विकसित 
होगी कि क्सीके साथ किसीका स्वार्थजन्य सबर्प नहीं होगा, अर्थात्‌ किसी 
संघर्ष या विवाद का जन्म ही नहीं होगा। वास्तविकता के क्षेत्र में, सम्भव हैः 
कभी भी इस स्थिति को पूर्ण रूप से प्राप्त कर सकता सम्भव न हो। सम्पूर्ण 
रूप से शासनमुक्त समाज एक आदर्ण है। आदर्ण तक पहुँचने के लिए चिरकालू 
तक प्रयत्न होगे, उसी ओर उत्तरोत्तर अग्रसर हुआ जायगा, किन्तु हो सकता 
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है कि कमी भी आदर्श तक न पहुँचा जा सके। किन्तु यही बात मन मे रखकर 
आगे वढा जायगा कि एक-त-एक देन आदर्श तक पहुँचना होगा ओर पहुँचा 
जायगा । इसलिए इस आदर्श की अवहेलना नही करनी होगी, क्योंकि वैसा 
होने से अन्य सब व्यवस्थाओ का मूल भियिल् पड जायगा। आदर्श तो रेसागणित 
के बिन्दु के समाच है। उसकी कल्पना की जाती हे, पर कभी उसे देखा नहीं 
जाता, परन्तु उसकी अवहेलना करके कोई वैज्ञानिक वास्तव में आगे बढ भी 
नही सकता, क्योंकि वैसा होने से रेखागणित के परवर्ती सभी सिद्धान्त अचल 
पड जायेंगे। कल्पना को त्याग कर कोई इजीनियर किसी दाहन का नवक्‍शा 
तैयार नहीं कर सकता। इसी*प्रकार शासनमुक्त समाज का आदर्श सामने न 
रखने से सर्वोदिय-योजना के अनुसारःराप्ट्रीय, आथिक और सामाजिक क्षेत्र मे 
किसी प्रकार की रचनात्मक, व्यवस्था ठीक तरह से कर सकना सम्भव नहीं 
होगा। अतएव पूर्ण शासनमुवतत अवस्था आदर्श-स्वरूप रहेगी, परन्तु व्याव- 
हारिक क्षेत्र मे उसका प्रत्यक्ष रूप होगा शासत-निरपेक्ष समाज। भासन का 
आधार है दण्डशक्ति, इसीलिए उसे 'दण्ड-निरपेक्ष समाज” भी कहा जाता है। 
सर्वोदिय का चरम लक्ष्य शासनमुक्त समाज क्यों है ? सर्वोदिय का अर्थ 
है अहिसात्मक समाज की रचना, अर्थात्‌ हिसामुक्ति | सामाजिक क्षेत्र मे 
शासन और बोपण, इन्ही दोनो के माध्यम से हिंसा प्रकट होती है। आथिक 
क्षेत्र मे हिसा द्ञोपण का रूप ग्रहण करती है। श्ोपण के फलस्वरूप और उसकी 
प्रतिक्रिया से समाज में तरह-तरह की विश्वृखलाएँ उत्पन्न होती है । इसीके लिए 
शासन की आवश्यकता होती है, इसीलिए शासन-व्यवस्था का आविष्कार 
हुआ है। समाज में ज्ञोषण का आधार है केन्द्रित उत्पादन-व्यवस्था, अर्थात्‌ 
पूंजीवाद । आजकल उत्पादन के कछू-पुर्जे केवल पूँजीपतियो के हाथ में नही हैं, 
बल्कि वे उत्तरोत्तर राष्ट्र के हाथ मे जमा हो रहे है। व्यक्तिगत और गैर-सर- 
कारी पूँजीवाद के दित चले जा रहे है और उसके स्थान पर राप्ट्र-पूजीवाद 
स्थापित हो रहा है। आजकल ससार की प्राय सब प्रकार की राप्ट्ू-व्यवस्था 
ही वास्तविक रूप में सर्वाविकारी बन गयी है, अर्थात्‌ मानव-जीवन के सभी 
क्षेत्रो मे राप्ट्र का नियत्रण स्थापित किया जा रहा है। ८६६८ 826 या 
कल्याणकारी राष्ट्र के रूप मे आज राप्ट्र-व्यवस्था सर्वाविकारी ( ॥0/8- 
ई7%7 ) बस गयी है। इस महाविराद राष्ट्रयत्र को खिलाने से ही सर्वताधारण 
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का अधिकाग उत्पावन समाप्त हो जाता है। राष्ट्र-व्यवस्था के सचालन के 
लिए समाज का एक बडा भाग आज अनुत्यादक-गोंप्ठी में परिणत हो गया है 
अनुत्पादक होने पर भी उनकी सुख-युविवाओं की माँग सर्वोपरि मानी जा रही 
है। इस प्रकार नासन-व्यवस्था आाज समाज के एक महाविराट्‌ बोपकफ़ और 
हिंसा-सन्‍्या के रूप में परिणत हो गयी है। इसीलिए समाज को हिसामुक्‍्त करने 
के लिए उसे शामनमुकत भी करना होगा। किन्तु क्सि पद्वति या प्रक्रिया रा 
अनुसरण करने से यह सम्भव हो सकता है ? गासन-सस्था पर प्रत्यक्ष रूप से 
आवधात करने से उसका विनाग सम्भव नही होगा । यह सत्य है कि जितने दिनो 
सक गा।सन की आवश्यकता रहेगी, उतने दितो तक झासन-व्यवस्था का सस्पूर्णत 
विनाग सम्भव नहीं होगा । बोपण वन्द करने के लिए पहले वह काम करना 
होगा, जिससे घोपण के लिए स्थान ही न रह जाय । अतएवं श्रममरूक 
स्वावरूम्बन और सहयोगी तथा सहकारी वृत्ति का विकास होना आवश्यक 
है। अर्थात्‌ केन्द्रित उत्पादन-व्यवस्था के स्थान पर विकेन्द्रित और श्रममूलक 
उत्पादन-व्यवस्था का श्रीगणेश करता होगा । उससे जनशवित का विकास 
होगा। जीवन के लिए आवश्यक वस्तुओं मे से जिनका उत्पादन घर में ही कर 
छेना सम्भव हो, उन्हें गृह-उद्योग के रूप में ग्रहण करना होगा । जिनका 
उत्पादन घर में कर सकना सम्भव न हो, किन्तु ग्राम में कर सकना सम्भव 
हो, उन्हें ग्रामोद्योग के भाध्यम से तैयार करना होगा। इसी प्रकार जित 
वस्तुओं को ग्राम में उत्पादित कर सकना सम्भव न हो, उन्हें यथाक्रम जिला, 
राज्य और राप्ट्र में उत्पन्न करना होगा । साराग यह कि पँजीवादी बर्थ- 
व्यवस्था के स्थान पर स्वावलम्बी और सहकारी आशिक पद्वति की स्थापना 
करनी होंगी । इस नवीन व्यवस्था में यन्त्रों का उपयोग कहाँ तक होगा, इस बारे 
पहले ही विचार किया जा चुका है। केवल उद्योग का ही नहीं, कृपि-व्यवस्था 
का भी पूर्णत विकेन्द्रीकरण करना होगा और उसे स्वावलूम्बन के आवार पर 
भ्रतिप्ठित करना होगा। इसलिए भूमि का घर-बर में वितरण करना जाव- 
उप्र है, जिसमें सभी छोग अपने हाय से खेती करने का सुयोग पाय और 
भूमि का पजी के रूप में कोई व्यवहार न कर सके । सबसे अधिक इसी वात 
की आवध्यकता है और सर्वप्रथम यही होता आवश्यक है| कारण, भूमि से जो 
उत्पादन किया जाता है, वही मौलिक उत्पादन होता है। अर्थात्‌ अन्यान्य 
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सभी वस्तुओं का उत्पादन क्ृषि-उत्पादित वस्तुओं से या उनकी सहायता से 
होता है। इसलिए कृषि ही उद्योग का आधार है। इस दृष्टि से भूदान-यज्ञ 
अहिसात्मक समाज-निर्माण का आधार है। ह 

पहले ही कहा जा चुका है कि कम्युनिस्ट छोग ऐसा सोचते है कि अत मे 
राष्ट्र नही रहेगा। वे कहते हैँ कि इस अवस्था को लाने के लिए पहले राष्ट्र के 
पर्याप्त दूृढ होने की आवश्यकता है । पहले सर्वहारा लोगो का अधिनायकवाद 
प्रतिष्ठित करना होगा। बाद से राष्ट्र क्षीण होकर लुप्त हो जायगा। किन्तु, 
राष्ट्र के अत में विछोप के लिए आरम्भ से ही उसे क्षीण बनाने का काम शुरू 
करना होगा। पश्चिम जाने के लिए पूरव की ओर चलने से लक्ष्य तक नही 
पहुँचा जा सकेगा। इसलिए भूमि-वितरण और गृह-उद्योग की प्रतिष्ठा करने 
के प्रयत्त के साथ-साथ राष्ट्रीय शासन-शक्ति का भी. धीरे-धीरे वितरण करना 
होगा। शक्षित का वास्तव में विकेन्रीकरण होना चाहिए, जिसमें केवल स्थानीय 
278 .0प007 की सृष्टि ने हो। ग्राम-पचायत वह 
रूप प्रहण करेगी। ग्राम के मामलछो में उसकी सार्वभौम सत्ता रहेगी। जैसे, 
यदि कोई ग्राम यह निश्चय करे कि ग्राम में मशीन का तेल नही आने दिया 
जायगा, तो देश के अन्य भागों में दूसरी व्यवस्था के चलते रहने पर भी उसे 
अपने सिद्धान्त को कार्यरूप मे परिणत करने का अधिकार प्राप्त होगा। ग्राम- 
पंचायत का क्या रूप है, यह इससे प्रकट होता है। सरकार जो ग्राम-पचायत 
स्थापित करना चाहती है, वह केवल स्थानीय .0.त077782#978 0.8९0८ए 
( जासन-सस्था ) के रूप में है। वास्तविक ग्राम-पचायत ग्रामवासियों के द्वारा 
सर्वेस्म्मति से निर्वाचित होगी। ग्राम-पचायत का सिद्धान्त वोटो से तय नहीं 
होगा । इसमें सर्वंसम्मति से सभी सिद्धान्त ग्रहण किये जायँगे। आरम-पचायत की 
तीति के सम्बन्ध मे विनीवाजी कहते है. “आ्राम-पचायत की नीति यही है कि 
भगवान्‌ पॉँच व्यक्तियों के माध्यम से बोलते है, अर्थात्‌ पचायत का सर्वेसम्मतत 
निर्णय भगवान्‌ का ही विचार मानकर स्वीकार कर लेना डचित है। यदि 
पॉच व्यक्तियों से से तीन या चार व्यक्ति एक तरह की वात कहे और वाकी' 
लोग दूसरी तरह की बात कहे, तो वह भगवान्‌ का विचार नही हुआ ।” इसी' 
प्रकार क्रमश आ्रामराज की स्थापना की ओर अग्रसर होना होगा । 

ग्राम ही यह तय करेगा कि व्यवस्था और उत्पादन का कितना दायित्व 
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ग्राम ग्रहण करेगा। जितना दायित्व ग्राम ले सकता है, उतना बगपने लिए रखकर 
चाकी दायित्व के विशेप-विद्येप भाग आवश्यकता के जनुमार वह क्रमण जिला, 
राज्य और केन्ध को नौप देगा । इसके लिए उन-उन स्थानों मे, आर्वात्‌ ग्राम 
में जिला, जिला से राज्य कौर राज्य से केद्ध को, प्रतिनिधि भेजने की पद्धति 
भी ग्राम ही निश्चित कर देगा। इस प्रकार गासन-शक्ति और घासन-बव्यवस्था 
का मूल ग्राम में रहेगा जौर वह जिनना बागे अग्रमर होता जायगा, उसी मात्रा में 
केन्द्र की गक्ति कीण होते होते लीगतम होती जायगी । ग्राम से राष्ट्र तक प्रत्येक 
समस्या का प्रतिनिवि-नि्वाचिन और सम्पूर्ण कार्य-व्यवस्था निष्पक्ष रूप से और 
सर्बंसस्मति से होगी । पलषगत पद्धति को त्याग देने से सिद्धान्त-प्रहण और निर्वा- 
चन में सर्वसम्मति पा सकना कठिन न होगा। राष्ट्र को समाप्त करने की 
प्रक्रिया में गकिति के विकेन्द्रीऊरण की व्यवस्था किस रूप मे होना उचित है, 
इसका केवल एक आभास अभी इस रूप में दिया जा सकता है। समाज इस दिया 
में जितना ही अग्रसर होगा, आगे के स्तर की रूपरेखा स्वभावत उतनी ही 
स्पप्ट होंगी। 

निरपेक्ष भाव से भूदान-यज्ञ के द्वारा भूमि-समस्या का समावान होते 
“रहने और गृह-उद्योग आदि की स्थापना के द्वारा उद्योग-व्यवस्था का विकेन्नी- 
करण होते रहने से जन-साधारण में आत्मशक्ति का उदय होगा। यह आत्म- 
शक्ति सामुदायिक क्षेत्र में जनगक्ति कही जाती है। सरकारी सहायता की 
अपेक्षा न कर और आदर्ण को सामने रखकर जनणक्ति के व पर आगे बढना 
होगा। जहाज से तुलता करने पर नवीन समाज-रचना मे पूर्ण झासनमुक्त 
समाज दिशा-निर्णायक यत्र का काम करेगा और स्वततन्न जनगक्ति उसकी 
]00:07 507०८ ( बैटरी ) होगी । 


समाज-चव्यवस्था मे यह आमूल परिवर्तन सहज-साध्य करने के लिए जिक्षा- 
व्यवस्था में तदनुरूप आमूल परिवर्तेन होना जरूरी है और मनुष्य की प्रत्येक 
च्लेप्टा के साथ शिक्षा का सम्बन्ध रहना भी आवश्यक है। इसीलिए महात्मा 
गावी ने वुनियादी थिक्षा-व्यवस्था को जन्म दिया । समाज में बुनियादी मूल्य- 
परिवर्तन का काम जितना आगे बढेगा, बुनियादी शिक्षा का काम भी उतना ही 
आगे बढेगा, अन्यथा नही । 

यदि चरम लक्ष्य शासनमुक्त समाज की स्थापना है, तो फिर इस दिशा में 
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किये जानेवाले प्रयत्नो मे सरकार की सहायता क्यो ली जाती है ? क्या इससे 
ये प्रयत्न व्याहृत नही होगे ? ऐसी शका का समाधान करते हुए विवोबाजी ने 
कहा है--( १ ) मोक्ष अथवा गरीर-मुक्ति के लिए साधना झरीर की सहायता 
से या भरीर के माध्यम से की जाती है। ( २ ) कुल्हाडी से छकडी काटी जाती 
है, किन्तु उसका बेट लकडी का ही होता हे । अच्छी सरकार यही चाहेगी कि 
उत्तम पद्धति से क्रम शासन-व्यवस्था लुप्त हो और जनता स्वतत्र जनशव्ति 
के सहारे अपने पैरो पर खडा होता सीखे । माता-पिता चाहते है कि सनन्‍्तान 
उनकी सहायता की अपेक्षा न कर अपने पैरों पर खडा होना सीखे। इसलिए 
सरकार यदि सर्वोदिय के काम में सहायता करे, तो उसे ग्रहण करने में कोई क्षति 
नही है। हाथ में तो पूरी कुल्हाडी है ही । यदि हाथ में केवल कुल्हाडी का वेट 
ही रहता, तो गका होना ठीक था। 

यह अत्यन्त आनंद और गोरव की वात है कि महाभारत में राज्यविहीनता 
के आदर्श पर प्रतिष्ठित एक देश का वर्णन है । 

“न राज्य नैव राजासीत्‌ न दण्डो न च' दाण्डिक । 
धर्मेणेव प्रजा सर्वा रक्षन्ति सम परस्परम्‌ ॥” 

“उस देश में कोई राजा नही था। सजा देने के लिए दड नही था। दंड- 
धारी भी कोई नही था। उस देश के सव लोग धर्म-ज्ञान-सम्पन्न थे, इसलिए वे 
धरर्म-बुद्धि के वल पर परस्पर रक्षा करते ये ।” 


शारीरिक श्रम का महत्त्व 


नवीन समाज-रचना या सर्वोदिय-स्थापना के लिए प्रत्येक व्यक्तित द्वारा 
उत्पादक शारीरिक श्रम किये जाने की आवश्यकता पर क्यो विशेष जोर दिया 
जाता है, यह अच्छी तरह समझना आवश्यक है। साधना-पद्धति के पीछे जो 
गम्भीर विचारधारा है, वह समझने से सर्वोदय के पथ पर अग्रसर होने के लिए 
सब छोग प्रेरणा पा सकेगे। व्यावहारिक दृष्टि से जीवन का आशिक क्षेत्र 
सबसे आवश्यक है। आधिक क्षेत्र मे ही सरवोदिय का रूप सबसे अधिक प्रकागमान 
होता है। इसीलिए सर्वोदिय की स्थापना में आथिक समता सर्वाधिक आवश्यक 
है। आधिक क्षेत्र मे समता-स्थापना का अर्थ यही है कि ( १ ) समाज-उपकारी 
कोई भी काम क्यों न हो, उसका आथिक मूल्य समान होना चाहिए। एक ओर 


शारोरिक श्रम का महत्त्व २४१ 


जिस प्रकार खेतिहर-मजदूर के एक घटे के श्रम का और सुनार अबबा नाई के 
एक घटे के श्रम का मूल्य समान होगा, दूसरी ओर उसी प्रकार खेतिहर-मजदूर 
को एक घटे के श्रम का जितना पैसा दिया जायगा, एक वकील को भी उससे 
अधिक पैसा एक घटे के श्रम के लिए नही दियय जायगा। अर्थात्‌ विभिन्न श्रेणियों 
के गारीरिक श्रम का मूल्य जिस प्रकार समान होना चाहिए, उसी प्रफार 
शारीरिक और वीद्धिक काम के मूल्य में भी कोई पार्थक्य' नहीं रहना चाहिए। 
(२) नैतिक और सामाजिक समानता न आने से आर्थिक समानता की 
स्थापना ढ साध्य होगी । समाज के लिए सेती के काम की जिस प्रकार आव- 
व्यकता है, अध्यापक के अव्यापन-कार्य की भी वैसी ही आवश्यकता हे। नैतिक 
दृष्टि से इन दोनो का ही समान मूत्य होना उचित हे | इसके अतिरिक्त मजदूर 
और अध्यापक की सामाजिक मर्यादा भी समान होनी चाहिए। अध्यापक को 
खेतिहर-मजदूर से ऊँचा मानना ठीक नही हें। खेती और अव्यापन, दोनों कामों 
का नैतिक मूल्य समान हैं, सामाजिक मर्यादा भी समान हे और सामाजिक 
मर्यादा की दृष्टि से खेतिहर-मजदूर और अध्यापक, दोनो ही समान हैं) समाज 
की दृष्टि में यदि इन दोनो कामो की आवश्यकता समान रूप से हो और उनकी 
मर्यादा भी समान हो, तो आशिक क्षेत्र की विचारधारा भी दोनों को समानता 
की ओर के जायगी | साराग यह कि एक खेतिहर-मजदूर के पोपण के छिए 
जितनी वस्तुओं की आवश्यकता हे, अव्यापक के पोषण के लिए भी उतनी ही 
वस्तुओं की आवश्यकता है । अतएवं दोनो के पारिश्रमिक में भेद रहने का 
कोई कारण नही है । 

आज समाज में वीद्धिक कामो और शारीरिक श्रम के कामों के पारि- 
श्रमिक में विराद अन्तर है। सामाजिक क्षेत्र में भी श्रमजीवी को बुद्धिजीवी' 
की तुलना में बहुत कम सम्मान मिलता है। यह केन्द्रित उत्पादन-व्यवस्था' 
का परिणाम हे, क्योकि केन्द्रित उत्पादन-व्यवस्था में, अर्थात्‌ बड़े मगीनी 
उद्योगों में मेनेजर आदि सभी स्तर के अविकास्यों ओर मणीती के निर्माताओं 
तथा उनको चलानेवाले इब्जीनियरो आदि को उच्च स्तर का वौद्धिक काम 
करना पडता हे। दूसरी ओर, वहाँ मजदूरो के लिए बुद्धितत कोई काम नहीं 
होता। इसीलिए नैतिक और आर्थिक समानता की स्थापना के लिए इस अवस्था 
का वना रहना सर्वथा अनुकूछ नहीं हे। समता की स्थापना के लिए उत्पादव- 
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व्यवस्था ऐसी होनी चाहिए, जिसमें शारीरिक श्रम के काम की अधिक आव- 
इयकता हो--साथ ही श्रम और वृद्धि का समच्चय हो । उत्पादन-व्यवस्था 
के विकेन्द्रीकरण के द्वारा यह उद्देश्य सिद्ध होगा । ग्रामोद्योग या गृह-उद्योग में 
मजदूर और इण्जीनियर एक ही व्यक्ति होगा, अर्थात्‌ वुद्धियत काम की आव- 
इयकता पडने पर मजदूर ही उसे सहज रूप से कर ले सकेगा। इसमें जटिल 
बुद्धि की आवश्यकता नही है। इसमे बुद्धि की (0000० ए ( एकाबिकार ) 
नहीं रहती । इसके अतिरिक्त विकेच्धित व्यवस्था में अलग से सचालक या 
व्यवस्थापक की आवश्यकता नही है। इसमे इतनी कम पूँजी छूगती हैं कि मजदूर 
ही उतनी पूँजी छगा सकता है। इस प्रकार गृह-उद्योग मे उद्योग का मालिक 
स्वय ही एक साथ पूँजीपति, मजदूर, सचालक और इजञ्जीनियर होता है। 
अतएव उसमे समता स्वयमेव स्थापित हो जाती है। 

केन्द्रित उत्पादन-व्यवस्था की तुलना में ग्रामोद्योग मे कई गुना अधिक 
लोगो के शारीरिक श्रम करने की आवश्यकता होती है। उसमे आारीरिक 
श्रम भी अधिक करना पडता है। इसके अतिरिक्त आज शारीरिक श्रम के 
प्रति अग्राह्मता और घृणा का भाव पाया जाता है । समता-स्थापना के क्षेत्र 
में वही सबसे अधिक मानसिक प्रतिवन्धस्वरूप है। इसलिए यदि आर्थिक 
समता की स्थापना करनी हो, तो उसके आधारस्वरूप पहले समाज में भारी- 
रिक अ्रमसम्बन्धी मानसिक परिवर्तत लाना होगा। जिन्हें आज जीविकोपार्जन 
के लिए शारीरिक श्रम करने की कोई आवश्यकता नही पड़ती, जो लोग उच्च 
स्तर की और जटिल बुद्धि के कामो में कुशल हैं और समाज मे प्रतिष्ठित स्थान 
प्राप्त किये हुए है, वे यदि नियमित रूप से प्रतिदिन अपना कुछ समय उत्पादक 
श्रम में लगाकर अपने भोजन तथा वस्त्र की आवश्यकता पूरी करने की ओर 
अग्रसर हो, तो छोक-मानस में एक ऋरातिकारी परिवर्तन आयेगा। वकील, 
डॉक्टर, अध्यापक, उच्चपदस्थ कर्मचारी यदि इस प्रकार नियमित रूप से उत्पा- 
दक श्रम करने लगे, तो उसके क्रातिकारी परिणाम की सहज ही कल्पना की जा 
सकती है। यद्यपि अभी यह आज्ञा दुराशा जैसी लगती है, तथापि अन्य सब 
लोग अपने जीवन की प्राथमिक आवश्यकता--भोजन और वस्त्र की आव- 
इयकता---पूरी करने के लिए आगे क्यों नहीं बढेगे ” द्रोहरहित उत्पादक 
श्रम को जीवन-निष्ठा के रूप में सबको ग्रहण करना पडेगा। इसका कारण 
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यह हैं कि आज विद्व में अत्यविक विपमता, दु खकष्ट और पाप श्रम न करने 
की अभिलापा के चलते ही विद्यमान है। जो व्यक्ति शारीरिक श्रम से दर 
“ना चाहता है, उसे गुप्त या प्रकट रप से चोरी करनी पडती है।! इसीलिए 
भगवान्‌ ने गीता से कहा ह॑ कि प्रत्येक व्यक्ति को ऊुछ-न-कुछ परिश्रम करना 
चाहिए, उत्पादन करना चाहिए। परिश्रमत्पी यज्ञ से सब देवता प्रसन्न 
रहते है। जो इस प्रकार परिश्रमत्पी उत्पादक-यज्ञ नही करेगे, वे चोर होगे--... 
पापी होगे। विनोबाजी कहते हूँ भगवान्‌ ने जो यह जाप दिया है, वह 
आयय-सस्क्ृति की वात है 
“एवं प्रवर्तित चक्र नानुवर्तवतीह य । 
अधायुरि्ियारामो मोघ पार्थ से जीवति ॥7 

विनोवाजी आगे कहते है. “कुछ छोग अधिफ मानसिक परिश्रम करेगे 
ओर कुछ छोग भारीरिक परिश्रम अधिक करेंगे, यह वात मैं स्वीकार करता 
हूँ। किन्तु, सबको श्रमनिष्ठ होना होगा। कुछ छोग केबल मानसिक 
काम करेगे और कुछ छोग केवछ गारीरिक काम करेगे--..ऐसा विभाजन 
हम कव्मपि नहीं चाहते। सबको दोनों अकार के काम करने होगे। भगवान्‌ 
ने प्रत्येक व्यवित को हाथ-पॉव दिये है और वृद्धि भी दी है। इसीलिए प्रत्येक 
व्यक्ति को दोनो प्रकार के काम करने होगे। किन्तु आज पब्चिम से एक विचार- 
धारा इबर छायी गयी है, जिसके फलस्वरूप कुछ लोग केवल श्रमजीवी 
( 9900४ ) हो जाते है और कुछ लोग केवल बुद्धिजीवी ( 47९405 ) रह जाते 
है। ऐसा विभाजन अत्यन्त खतरनाक हे। हम चाहते हैँ कि ऐसी समाज-रचना 
एक क्षण भी न टिके ।” 


अपरिग्रही समाज का अर्थ 


सवर्दिय-समाज की परिकल्पना में व्यक्तिगत रूप से किसीके पास सचय 
था सम्रह की बात नहीं हे। वास्तव में सर्वोदिय-समाज असग्रही और अपरिप्रही 
समाज होगा। इससे किसी-किसी व्यक्ति के मन में यह वात उठती है कि इस 
समाज में कोई दरिद्र तो नही रहेगा, पर समाज की अवस्था बहुत अच्छी नही 
होगी। किन्तु, यह धारणा गलत है। विनोवाजी ने अपने एक भार्थता-प्रवचन 
में बतलाया था कि अपरिग्रही समाज कैसा होगा ? उन्होने कहा “अभी इस 
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देश में जिस परिमाण में दूध का उत्पादन होता है, वह प्रतिव्यक्ति ॥ई छटाक 
पडता है। किन्तु, हम जिस असग्रही समाज का निर्माण करना चाहते है, उसमे 
अतिव्यक्ति एक सेर दूध पडेगा। आजकल के सम्रही समाज की यह अवस्था 
है कि देश की सालभर की आवश्यकता के लिए भी पर्याप्त अनाज रहता है या 
नही, इसमे सन्देह है। किन्तु, असग्रही समाज में कम-से-कम दो वर्ष के लिए 
खाद्य-सामग्रियाँ मौजूद रहेगी। उस समय प्रत्येक घर मे अनाज रहेगा। अभी 
जिस प्रकार प्यास छूगने पर किसी भी घर में जाकर जल माँगा जा सकता 
है, उसी प्रकार असग्रही समाज में भूख रूगने पर किसो भी घर में जाकर भोजन 
साँगने का अधिकार रहेगा। पीने के जल के लिए जिस प्रकार कोई पैसा नही 
माँगता, उसी प्रकार असग्रही समाज में भूखे को भोजन देने के बदले मे कोई 
पैसा नही माँगेगा। असग्रही समाज चाहता है कि भूखो को भोजन देने के 
लिए प्रत्येक घर में पर्याप्त अनाज रहे । यह कोई नयी वात में नही कह रहा हूँ । 
उपनिपद्‌ ने यह मत्र दिया है कि अन्न का उत्पादन खूब बढाना होगा। किन्तु, 
साथ-साथ ब्रह्मविद्या सवको यह शिक्षा देती है कि ससार मिथ्या है, इसलिए 
आसक्ति मत रखो। ब्रह्मविद्या की गिक्षा यह है--अन्न बहु कुर्वोति। तदु 
अह्य--अन्न खूब वढाओ। हम अन्न की खूब वृद्धि करेगे। इससे घर में इतना 
अन्न रहेगा कि कोई भी व्यक्ति उसके लिए कोई मूल्य नही चाहेगा, कोई उसकी 
विक्री नहीं करेगा, उल्कि ऐसा करना मिथ्याचार मानेगा। असग्रही समाज 
में शुद्ध पी प्रचुर मात्रा मे प्राप्त होगा । किन्तु, डालडा' नही मिलेगा। तरकारी 
भी प्रचुर मात्रा मे उपलब्ध होगी। जिस किसी घर में जाने पर आप भोजन पा 
सकेगे। गृहस्वामी आपसे कहेगा---चलो भाई, दो घटे खेत मे काम किया 
जाय। अभी तो ६ बजे है, ११ बजे भोजन किया जायगा।' उस समाज में 
लोग मछली-माँस खाना छोड देगे । उसके बदले में गाय का दूध प्रचुर परिमाण 
में ग्रहण करेंगे। अपरिग्रही समाज में मबु की महानदी प्रवाहित होगी । जिस 
अकार महानदी जगल से होकर निकलती है, उसी प्रकार मधु भी जगल से 
आयेगा। इस प्रकार अपरिग्रही समाज में हम इतना परिग्रह वढाना चाहते है, 
जितने की लोग कल्पना भी नही कर सकते । किन्तु, हम चाहते है कि वह परि- 
ग्रह, वह सग्रह घर-वर में विभाजित हो। अपरिग्रही' का अर्थ है--खब 
बडा सग्रह, किन्तु वह घर-घर में वटा होगा । 


अयरिग्रही समाज का अर्थ श्थ्५्‌ 


“तीसरी वात यह है कि सम्रह मे विना काम की चीजो का स्थान नहीं 
डोगा। हम सिगरेट की तरह की व्यर्थ चीजो का वीशझ नही वढाना चाहते । 
चैसी चीजों को हम असग्रह की दृष्टि से होली के दिन जछा देना चाहते है । 
अतएव अमग्रह का तीसरा अर्थ यह है कि समाज से व्यर्थ चीजो का सप्रह नहीं 
होगा। उसका प्रथम अर्थ यह है कि समाज में लक्ष्मी की सूव अभिवृद्धि होनी 
चाहिए, किन्तु व्यर्थ की चीजे नही रहनी चाहिए। शराव की बोतलछे और 
'सिगरेंट के पैकेट लक्ष्मी नही है । 

“चौथी वात यह है कि असग्रह या अपरिग्रह का, यद्यपि वह अच्छी 
चीज है, क्रम निश्चित किया जायगा। आज तो क्रम के सम्बन्ध में किसी 
प्रकार का विचार ही नही किया जाता। फालतू चीजे बढ।यी जा रही है । किन्तु, 
असग्रही समाज में ( १ ) सबसे पहले उत्तम खाद्य होना चाहिए। (२) 
फिर वस्त्र मिलना चाहिए। (३ ) उसके वाद अच्छा मकान होना चाहिए। 

(४ ) फिर उत्तम यत्र आदि प्राप्त होने चाहिए । ( ५ ) तब ब्ानप्राप्ति के छिए 

उत्तम ग्रन्थादि होने चाहिए। (६ ) उसके बाद मनोरजन के लिए सगीत 
आदि की व्यवस्था होनी चाहिए। इस प्रकार आवश्यकता के गुरुत्व के क्रमा- 
नुसार प्रत्येक वस्तु की क्रम-सस्या होगी और तदनुसार ही उन-उन वस्तुओं का 
उत्पादन वढाना होगा । एक भाई कहते थे कि छोग अच्छे-अच्छे कपडे पहनकर 
सभा भें आते है, अतएव गरीबी नही हे। मैं कहता हूँ कि गरीबी त्तो निश्चित 
रूप से है, किन्तु छोगो की बुद्धि कम हो गयी हे। शहर में छोग अच्छा भोजन 
तो नहीं करते, पर कपडे अच्छे-अच्छे पहनते हैँ। शुद्ध घी नही मिलता, 
डाछलडा' साकर रहते है। किसी-किसी घर में अच्छे भोजन की व्यवस्था नहीं 
है अथवा उसकी व्यवस्था नही की जाती, किन्तु कपडे खूब रसे जाते हैँ। 
उन घरो में टुथ-ब्रश, पेस्ट, लिपस्टिक आदि रहते है। हारमोनियम भी रहता 
है। भरे भाई, बाजा तो वजाओगे ही, किन्तु पहले खाभो तो, तब वजाना ! 
इस प्रकार कोन वस्तु पहले चाहिए और कौन वस्तु वाद में, यह हमें देखना 
होगा। मान छीजिये, हमारे घर मे पर्याप्त दूध नही है, पर्याप्त घी नहीं है। 
हम पहले इव चीजों को लायेगें। इस प्रकार असप्रह का चौथा पर्थ हुआ--- 
ऋंमानुसार सग्रह। 

“पाँचवाँ अर्थ यह है कि अपरिग्रही समाज में यथासम्भव पैसा कम रहेगा । 


२४६ भूदान : क्या और क्यो ? 


पैसा लक्ष्मी नही है, वल्कि राक्षस है। केला, आम, तरकारी, अन्न-ये सब 
लट्ष्मी है। किन्तु, यह जो पैसा है, वह नासिक के कारखाने मे तैयार होता 
है। वहाँ कागज से इसे तैयार किया जाता है। केला खरीदना ठीक उसी 
प्रकार है, जिस प्रकार केला लेने के लिए किसीके सामने रिवाल्वर निकालकर 
कहा जाय कि केला दोगे या सही ? उसमे रिवाल्वर की जगह नोट दिखाकर 
कहा जाता है--कहो, केला दोगे या नहीं ?” रिवाल्वर दिखाकर केला 
छीन लेना जिस प्रकार चोरी है, डकेती हे, रुपये का नोट दिखाकर घी ले जाना 
' भी उसी प्रकार डकैती है। पैसा तो राक्षस का यत्र है। किन्तु लक्ष्मी तो देवी 
है। लक्ष्मी भगवान्‌ कृष्ण के आश्रम मे रहती है। 'कराग्रे वसते लक्ष्मी ' 
लक्ष्मी का वास हमारे हाथ में है, हमारी अँगुलियो मे है। ये जो पाँच और 
पाँच, दस अँगुलियाँ भगवान्‌ ने हमे दी है, उनसे परिश्रम करने पर लक्ष्मी प्राप्त 
होती हैं। इसलिए अपरिग्रही समाज में जो वस्तु सबसे कम होगी, वह होगी 
पैसा। पैसा लोगो को ऐसे भ्रम मे डाल देता है कि वस्तुत जो व्यक्ति दरिद्र 
है, उसीको लक्ष्मीपति मान लिया जाता है और जो व्यक्ति लक्ष्मीपति है, 
वह दरिद्र माना जाता है। जिसके पास दही, दूध, तरकारी और अन्न आदि है, 
उसीको दरिद्र कहा जाता है, और जिसके पास ये सब कुछ नही है, केवल 
पैसा है, उसे धनवान्‌ कहा जाता है!” 


ग्रामराज ओर रामराज 


सर्वोदिय के आदर्शों पर सघटित ग्राम को विनोबाजी ने ग्रामराज” की 
सज्ञा प्रदान की है। गाधीजी 'रामराज' की स्थापना की वात कहते थे । ये दोनो 
क्या एक ही चीज है ? मान्त लीजिये कि भूदान-यज्ञ आर सम्पत्तिदान-यज्ञ के 
सफल होने से भूमि पर स्वामित्व-बोध समाप्त हो गया। जो खेती करना 
चाहते है, उन्हें ही जमीन मिलती है। प्रत्येक ग्राम जनशक्ति के बल पर जीवन- 
यापन के लिए प्राथमिक आवश्यकतावाली सभी चीजो को ग्राम मे ही पैदा कर 
लेता है। प्रत्येक ग्राम आत्मनिर्भर हो गया है। किस चीज का ग्राम मे उत्पादन 
होगा, इसका निश्चय करने और निश्चय को कार्यान्वित करने का अधिकार 
ग्रामवासियों ने प्राप्त कर लिया है। राज्यसत्ता का ग्राम-प्राम मे विकेद्धीकरण 
हो गया है। समाज में कही भी ऊँच-तीच का भेद-भाव नही है। सभी लोगो 


नी 


भूदान-यज्ञ के सप्तसुत्ती उद्देश्य २४७ 


ने जीवन-यापन के समान सुयोग प्राप्त कर लिये है। काम की प्रकृति या प्रफार- 
भेद के आधार पर आय के ऊँच-तीच का सवाल नही है। सभी कामो का मूल्य 
समान हे ।--यही हे ग्रामराज' । ग्रामराज' में जो भी सिद्धान्त निश्चित 
होगे या निर्णीत किये जायेंगे, वे सवकी सम्मति से। 'ग्रामराज' में भी मतभेद 
या विवाद पैदा हो सकता है, पर उसकी मीमासा भी सवकी सम्मति से ही 

होगी। किन्तु, रामराज” में विवाद या मतभेद का जन्म हीं नहीं होगा। 

वह होगी सम्पूर्णत गरासनमुक्त अवस्था। वहाँ प्रत्येक व्यक्ति अपनी विवेक- 

बुद्धि से चलेगा। अतएवं विनोवाजी का ग्रामराज' महात्मा गाधी के 'रामराज' 

की पूर्वसूचना है। इस सम्बन्ध में विनोवाजी ने अपना विचार प्रकट किया 

था "जहाँ ग्राम का मतभेद ग्राम में ही सर्वंसम्मति से दूर किया जाय, वहाँ 

ग्रामराज' होगा। मतभेद या विवाद पैदा ही न हो, तों उस अवस्था को 'राम- 
राज कहेंगे ।” 

भूदान-यज्ञ के सप्तसून्री उद्देश्य 

अब तक भूदान-यत्र के वहुमुखी उद्देश्यों पर विचार किया यया है। भूदान- 
यज्ञ के उद्देश्यों की व्याख्या करते हुए विनोवाजी ने उसके सप्तसूत्री उद्देष्यों की 
बात कही है । वे है 

( १ ) गरीबी का नाश । 

( २ ) भूमि के मालिको के हृदय में प्रेममाव का विकास' करना और 
उसके फलस्वरूप देग' का नैतिक वातावरण उन्नत करना । 

( ३ ) एक ओर भूमि-स्वामियों और दूसरी ओर सर्वेहारा भूमिहीन 
गरीबो-इन दोनो के बीच जो श्रेणिगत विह्वेप दिखाई पडता है, वह भूदान-यज्ञ 
के द्वारा दूर होगा, परस्पर प्रेम और सद्भावना का वन्धन दृंढ होगा और 
परिणाम-स्वरूप समाज शक्तिशाली बनेगा । ! 

( ४ ) यज्ञ, दान और तप--इन तीनो के अपूर्वे दर्शन के आधार पर 
जो भारतीय सस्क्ृति तैयार हुई थी, उसका पुनरुत्थान और उन्नति होगी । 
मनुष्य का वर्म-विश्वास दुढ होगा। 

( ५ ) देश में गाति स्थापित होगी । 

(६ ) देश में श्ञाति स्थापित होने से विश्वशाति की स्थापना में बहुत 
सहायता मिलेगी । 


र्डं८ भुदान * क्या और क्यो ? 


(७ ) भृदान-यज्ञ के द्वारा विभिन्न राजनीतिक दल परस्पर निकट 
आयेगे और एक साथ मिलने एवं मिछकर काम करने का सुअवसर पायेंगे । 
इसके फलस्वरूप देश सभी ओर से शव्ित प्राप्त करेगा । 


भूदान-यज्ञ के कार्य की तीन दिद्याएँ 


विनोबाजी कहते है कि भूदान-यज्ञ के कार्य को तीन दृष्टियो से देखा जाता 
है (१) दया, ( २) समाज-रचना ओर ( ३ ) नैतिक उपायों का अवलूम्बन 
या अहिंसा का प्रयोग । किसीके दु ख-कष्ट में पड़ने पर उसकी तकलीफों को 
दूर करने के लिए सहायता देने की आवश्यकता पडती है ओर सहायता दी 
जाती है। इसे दया' का काम कहा जाता हे। एक दृष्टि से भूदान-यज्ञ का काम 
ऐसा ही दया का काम है। इसके द्वारा भूमिहीन गरीबो को शी ध्रातिशीघ्र कुछ 
जमीन देने की व्यवस्था करके उनका दु ख-कप्ट दूर करने का प्रयत्त किया 
जाता है। आजकल दया के काम को या सहायता के काम को विद्येप महत्त्व 
नही दिया जाता। उसके प्रति विशेष श्रद्धा का भाव प्रदर्शित नही किया जाता । 
किन्तु, जिस देश में करोडो लोग असहाय होकर दु ख-कष्ट भोग रहे हो, वहाँ 
दु ख-कष्ठ को कम करने के प्रयत्त को सावारण मानना और केवल समाज- 
रचना में परिवर्तन के काम को ही महत्त्व देना ठीक नही है। इसीलिए विनोबाजी 
कहते हैं कि भारत मे इस काम का स्वय ही एक पृथक्‌ मूल्य है। इसलिए दु खी 
के दु ख को दूर करने का काम गौण या अनादरणीय नहीं है। अर्थात्‌ इसका 
स्थायी मूल्य है। इस काम का स्थायी मूल्य है, इसलिए इसके प्रति आकर्षण 
कम होता है। हम निरतर हवा लेते हें । इसलिए वह हम लोगो के लिए स्थायी 
वस्तु है। इसीलिए यदि हवा की आवश्यकता के वारे में भाषण की व्यवस्था 
की जाय, तो अधिक श्रोता नही जुटेगे। किस्तु रोटी के सम्बन्ध में भाषण देना 
चाहने पर उसे सुनने के लिए बहुत लोग आयेगे। फिर भी इससे हवा का 
महत्त्व कम नही होता ।” इसलिए भूदान-यज्ञ की एक दिल्वा है-- दया का काम ४ 

भूदान-यज्ञ की दूसरी दिशा यह है कि इसके द्वारा समाज-रचना मे परि- 
वर्तन छाया जायगा। विनोबाजी कहते है कि यह एक बुनियादी विचार है। 
भदान-यज्ञ के कार्य के द्वारा जीवन-परिवर्तत और समाज-रचना में परिवर्तन 
लाने के लिए आधार तैयार किया जा रहा है। 
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इसकी तीसरी दिया बह है कि इसमें फेवर नैतिक उपायो, अथ् 
अहिसात्मक उपायों का प्रयोग किया जा रहा ह। विनोवाजी उहते है *: 
जनसावारण में अहिना करी बाब् किक प्रतिप्ठा तो है, किन्तु अहिना के द्वारा 
वर्तमान समस्याओं का समावान हों सकेगा, ऐसी श्रद्धा अब भी जन- 
सावारण में उत्न्न नहीं हुई है। अतएवं सिद्धान्तत अहिसा को सान लेने पर 
भी जब कोई विद्येप समस्या उपस्थित होती है, तो अहिसा में विब्बास सपने, 
वाले छोग भी ऊारउयलेत्र में जह्िसा को गीग स्वान देकर हिंसा का आश्रय लेते 
हैं| सिर्फ यही नहीं, वे हिसा का आश्रय लेने के पक्ष में तक भी उपस्यित करते 
हुं। अहिसा के हित के लिए ही इतती हिसा करना उचित है, ऐसा आज भी 
माना जाता है। जगत्‌-्वाह और गावीजी की भिक्षा, इन दोनो कारणों से 
अनेक लोगों में अहिसा के प्रति निप्ठा उतन्न हुई है, किन्तु वे एसा विश्वास 
करते हैं कि आत्मिक उन्नति के 5िए तो अहिसा अत्यविक छाभदायक है, परन्तु 
सामाजिक क्षेत्र में अहिना की कार्य क्षमता के सम्वन्ध में वे सोचते है कि इस क्षेत्र 
में कुछ कम-बेगी करके काम उ'गने ( /0]प्रडधगथा: ) की आवश्यकता 
होती है। वे सोचते है कि भविष्प में कभी समाज की ऐसी स्थिति हो सकती 
है कि उपमें अहिसा सफलता प्राप्त करे । इसलिए वे सोचते हैँ कि समाज की 
दृष्टि से भविष्य में और व्यक्त की दृष्टि से आज उच्चति के छिए अहिसा कार्य- 
कारी है, परन्तु आज के समाज में हिसा के प्रतिकार के किए प्रतिहिसा फरवी 
होगी, वाध्य होकर भी प्रतिहिसा करनी होगी। साराण यह कि अहिसा के 
प्रति कितनी भी श्रद्धा क्यों न हो, सामाजिक लेत्र में अब भी अहिसा की प्रतिप्ठा 
नहीं हुई है। भूदान-यन्न की विशेषता बह है कि इसमें एकमात्र नैतित्र पद्गति 
अथति जहिसा में श्रद्धा री गयी है और कठिनतम समस्या का भी समावान 
अहिसा से होगा, यह विव्वास रखकर उसी तरह काम किया जा रहा है। 
सामाजिक समस्या के समावान के क्षेत्र में भी अहिंसा सफल हो सकती हूं, 
इसका एफ दप्टान्त उपस्थित किया जा रहा है। इसीलिए भूदान-बत्न की 
तीसरी दिया है---तैतिक अर्थात अहिसात्मक उपायों का अवलम्बन । 


आन्दोलन की अवधि का प्रइन 
सन्‌ १९५७ तक भूदान-यज्ञ का काम समाप्त करने की वात है। 
भूदान-यज्ञ-सदृग महान्‌ अहिसात्मक कार्यकम की सफछता के लिए समय की 


| नै 
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सीमारेखा निश्चित किये जाने पर कुछ छोगो ने आपत्ति की है। काचीपुरम्‌- 
सम्मेलन में अपने भाषण मे विनोवाजी ने ऐसी आपत्तियो का खडन किया ।' 
इसके अतिरिक्त उन्होने बतलाया कि अहिसात्मक कार्यक्रम के लिए समय 
निश्चित करना आवश्यक हे, क्योकि उससे उपायो को सुधारने का अवसर 
भ्राप्त होता हे। वे कहते है “१९५७ साल तक काम समाप्त करने की 
तीब्र इच्छा अनेक लोगो के मन मे है। इस इच्छा को मैने स्वय ही बढावा दिया 
है। इसीलिए उसकी पूरी जिम्मेदारी लेकर मै काम कर रहा हूँ। अनेक 
लोगो ने मुझे इस सम्बन्ध मे सावधान किया है। श्री एम० एन० राय नें 
लिखा था कि एक निश्चित अवधि रखना और साथ-साथ यह कहना कि 
हृदय-परिवर्तेन के द्वारा काम पूरा करना होगा--ये दोनो परस्पर-विरोबी 
बाते हैं। किसी-किसी सज्जन ने मुझसे यह वात भी कही है कि इससे गलत 
पद्धति अपनायी जाने की आद्यका है और शीघ्र काम समाप्त करने के प्रयत्न 
में हिंसा का मार्य भ्रहण किया जा सकता है। यह भी एक आपत्ति है कि इसमे 
सकाम वृत्ति निहित है, जब कि गीता ने निष्काम वृत्ति की शिक्षा दी है। अत 
यह गीता की शिक्षा के विरुद्ध है। इन तीन आपत्तियों की यूक्तिसगतता मै 
नहीं समझ पाता हूँ। फिर भी में उनको महत्त्व देता हूँ। निष्काम भाव 
को मैं सेवावृत्ति का प्राण मानता हूँ। मैं यह स्वीकार करता हूँ कि मेरे मन 
में अहिसा की अपेक्षा निष्काम भाव के लिए विशेष आदर है। किन्तु, साथ- 
साथ में यह भी कहता हूँ कि निप्कामता और अहिसा, इन दोनो को में समान 
अर्थवोधक ( पर्याय ) मानता हूँ। इसलिए समय की सीमा बाँध देने से 
निष्कामता पर आघात पडता है, यह आपत्ति मुझे अधिक तीत्र लगी है। मै 
चाहता हूँ कि यथासम्भव शीघ्र यह ससार दु ख-दुर्देशा से मुक्त हो। ऐसी 
इच्छा करना निप्कामता के विरुद्ध नहीं । इसलिए जल्दी-जल्दी काम करने 
से निष्कामता को क्षति पहुँचती है, यह में स्वीकार नहीं करता। समय की 
एक निर्दिप्ट अवधि मैं मन में रखता हूँ और हृदय-परिवर्तेन की प्रक्रिया का 
आधार ग्रहण करता हूँ---इन दोनो के वीच कोई विरोध है, ऐसा मैं नही 
मानता। कार्य की अवधि निश्चित करने का उद्देश्य यह है कि कोई कार्म 
अनन्तकाल तक पडा न रह जाय। यदि एक पद्धति जनसावारण के समक्ष 
रखकर मै कहूँ कि इस पद्धति से पाँच सौ वर्ष वाद काम होगा, वो वह पद्धति 
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किसी काम की नहीं सावित होगी । अतएवं निरदिप्ट अवधि के भीतर काम 
पूरा करना जावध्यक है। किन्तु, यदि इस अवधि के भीतर काम समाप्त 
न हो, तो क्या गलत मार्ग ग्रहण करना होगा ? गछूत मार्ग से कभी भी कोई 
काम नहीं होगा । फिर भी यह आगका की जा सकती हू कि गलत मार्ग प्रहण 
किया जायगा। किन्तु किसी-न-किसी प्रकार का खतरा मोल लिये बिना काम 
आगे नहीं बढता। उस साहस के विना काम होता ही नहीं। इस हद तक 
सजग रहना हमारा कतंव्य है और इसका भी खयाल रखना है कि गलत पद्वति 
न अपनायी जाय और उसके लिए व्यग्रता भी न रहे ।” 

किसी एक निदिप्ट पद्धति से काम पूरा करने के लिए समय निग्चित 
करने से, यदि सच्चाई के साथ, पूरी थक्ति का प्रयोग करने पर भी उस पद्धति 
से अभीष्ट सिद्ध न हो, तो उस पद्धति में सुधार करने का स्वाभाविक अवसर 
उपस्थित होता है। दूसरी ओर, समय निग्चित न रहने से पूरा समय और 
जकित का प्रयोग करने की प्रेरणा मिथिल पठ जाती है। उससे यह वात समझ 
में नही आ पाती कि पूर्णत उस पद्धति की परीक्षा हुई बबवा नही। पद्धति में 
सुवार करने का भी स्वाभाविक अवसर कब आया, यह ठीक तरह से अनुभव 
नहीं हो पाता। इस सम्बन्ध में विनोवाजी कहते हैं “अवधि निब्चित 
करने का तात्पर्य यह है कि इससे उपाय में समोवन करने का अवसर प्राप्त 
होता है। एक उपाय हमारे हाथ में आया है। उसका हम पूर्णरूप से प्रयोग 
नही कर रहे हैं। ऐसा करने से काम नही होता और नये उपाय की भी खोज 
नही हो पाती । एक उपाय का हमने पूर्णरूप से परीक्षण किया, अवधि निग्चित 
करके उसके वीच पूरा काम हुआ--इससे समाधान होता है। पूरी गक्ति 
लगाने पर भी यदि निश्चित अवधि के भीतर काम न हो, तो सुधार करने का 
अवसर आता है भर दूसरे मार्ग का पता चलता हे। में सवको यह वता देना 
चाहता हूँ कि पूरी जक्ति न लगाकर यदि हम समय नप्ट कर दे, तो यह भूल 
होगी । उपाय में सुधार करने के लिए यह आवशध्यक है कि निश्चित अवधि 
के भीतर हम अपनी पूरी गक्ति लगाकर एक साथ काम में लगे रहे । फठ को 
भगवान्‌ पर छोडकर निप्काम भाव से काम में छूगे रहता आवश्यक है।” 


भूदान-आन्दोलन में नेतृत्त और गणसेवकत्व 
मध्यप्रदेश में भूदान-यज्ञ की प्रगति आजा के अनुरुप नहीं हो रही 
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थी। वहाँ ऐसे विशिष्ट प्रभावशाली नेताओं ने भूदान-यज्ञ मे आत्मनियोग 
नही किया था कि जिनके व्यक्तिगत प्रभाव से आन्दोलन की गति तीत्र होती । 
ऐसी अवस्था मे वहाँ के कार्यकर्ताओं ने सन्‌ १९५५ में राज्य में सघन सामूहिक 
पदन्‍यात्रा का कार्यक्रम अपनाया। थोडे-थोडे कार्यकर्ताओं का एक-एक 
पदयात्री-दछ बनाया ग्या। इस प्रकार कई दलो ने एक ही क्षेत्र के विभिन्न 
भागों में पदयात्रा की। एक इलाका समाप्त होने पर दूसरे इलाके मे वे प्रवेश 
करते। उनके आगे बढ़ने पर स्थानीय नये-नये कार्यकर्ता आकर उन दलो 
में योगदान करते । कार्यकर्ता सम्मिलित भाव से निवेदत करते। इसके 
फलस्वरूप वहाँ आन्दोलन की उत्तम प्रगति हुई और प्रचुर मात्रा मे भूमि 
आदि मिली । वे अकेले-अकेले जो काम नही कर सके थे, वह उनकी सामूहिक 
चेष्टा से पूरा हुआ। काचीपुरम्‌-सर्वोदिय-सम्मेलन में विनोबाजी ने सामूहिक 
कार्यक्रम की इस सफलता का उल्लेख किया था। इस प्रसग में उन्होने भूदान- 
यज्ञ-आन्दोलन के सामूहिक सेवाकार्य के दार्शनिक पहल की व्याख्या की थी 
और भूदान-आन्दोलन मे नेतृत्व के स्थान के सम्बन्ध मे एक महत्त्वपूर्ण तत्त्व 
की व्याख्या की थी। उन्होनें कहा था कि भूदान-यज्ञ-आन्दोलन पदयात्रा 
के माध्यम से आगे बढ रहा है। इसलिए उसमे अखिल भारतीय नेतृत्व 
का निर्माण नहीं हो रहा है। यह भूवान-आन्दोलन का एक विशेष महत्त्व 
है। जनक्रान्ति का काम स्थानीय रूप से सफल होता है और वातावरण के 
माध्यम से वह विश्व में चारो ओर प्रसारित हो जाता है। बुद्ध भगवान्‌ का 
उदाहरण देते हुए उन्होने कहा कि बुद्ध भगवान्‌ जखिल भारतीय नेता नहीं 
हो सके थे। वे केवल पाली-भाषा में अपने विचार प्रकट करते थे ओर प्रयाग 
से गया तक भ्रमण करते थे। किन्तु, उनके विचार सारे विश्व मे फैल गये 
थे, क्योकि वे विचार विव्वव्यापी होने के उपयुक्त थे और उनका जीवन भी 
उन विचारों के अनुरूप था। विनोबाजी ने कहा कि “वे पैदल भ्रमण कर रहे 
है, इसलिए स्थानीय नेतृत्व हो रहा है।” यहाँ उन्होने एक विश्ञेष महत्त्वपूर्ण 
वात कही। उन्होने कहा कि “नेतृत्व स्थानीय तो हो रहा है, किन्तु स्थानीय 
नेतृत्व से काम नही हो रहा है। काम हो रहा है स्थानीय सेवकत्व से, क्योकि 
यदि हम सेवक के रूप मे जनसाधारण के पास जायेंगे, तो हम जमीन पार्यग। 
नेता के रूप मे उनके पास जाने से जमीन नही मिलेगी। आज ही सवेरे में 
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कह रहा था--हम अपने स्वामी के सेवक हूँ। इसीमे हमारी गव्ति है। 
रघुनाथजी को जगाने के लिए तुलसीदासजी क्या करते थे, जानते है ? वे 
गाते थे--जागिये रघुनाथ कुवर'। तमिल भक्त भी इसी प्रकार गाते 
थे। वे गीत भी गाते थे और भजन भी । इसी प्रकार प्रभु को जगाना होता 
है। लोक-हृदय मे जो प्रभु विराजमान है, उन्हे जगाने के लिए हमे भक्त 
होकर उनके पास जाना होगा। तभी वे जागेगे।” इसके वाद उन्होंने 
सध्यप्रदेश के सामूहिक कार्यक्रम का उल्लेंस करके कहा “किन्तु, इस वर्ष 
जो कुछ हुआ हे, वह यही कि व्यक्ति-सेवकत्व के स्थान पर गण-सेवकत्व हो 
सकता हे ।” उन्होने आगे कहा “इसी प्रकार जनशक्ति के द्वारा काम हूं 
सकता हे। व्यक्ति के नेतृत्व के अभाव में गण-सेवकत्व सफल हो सकता हे। 
गत वर्ष यह सिद्ध हो चुका है।” रूस में अभी जो कुछ हो रहा है, उसके साथ 
उन्होंने गण-सेवकत्व की तुलना की | रूस व्यक्तिपूजा ( ?८४072ए 
(पा ) तथा व्यव्ति-नेतृत्व को त्यागकर गण-नेतृत्व की ओर झुक रहा है। 
रूस कह रहा है कि व्यक्ति-विशेप का नेतृत्व नहीं चलेगा--गण-नेतृत्व 
चलेगा। भूदान-यन में वैसे ही गण-सेवकत्व का प्रयोग किया जा रहा हे।” 

उक्त सामूहिक कार्यक्रम की चर्चा करते हुए विनोवाजी ने कहा 
“मैं उसे उत्साहित करना चाहता हूँ। हमारे काम मे नेतृत्व भी नही हे और 
प्रभुत्व भी नही है। तेलुगु भाषा में प्रभुत्व' शब्द का अर्थ हे सरकार'। हमारे 
काम में सेवकत्व हे । किन्तु यह सेवकत्व गण-सेवकत्व हो सकता है। एक- 
एक गण-समुदाय समाज-सेवा के लिए बाहर निकल पडे। इस प्रकार के 
थोठे-बहुत जिविर भी चलने चाहिए। यह गण-सेवकत्व बहुत फलदायी 
सिद्ध होगा ।” 


विनोबा कर्मंयोगी अथवा ज्ञानयोगी ? 


भूदान-यज्ञ का तत्त्व और विचारधारा समझने के लिए यह जानना 
विशेष आवच्यक तो नही हे कि विनोवाजी कर्मयोगी हैं या ज्ञानयोगी, किन्तु 
यह जान लेने से भूदान-यज्ञ के विचार-प्रचार के लिए विनोवाजी किस विपय 
को विशेष महत्त्व देते है और क्‍यों देते है, यह वात अच्छी तरह समझ में आ 
जायगी। घर छोडकर महात्मा ।वी के आश्रम में सम्मिलित होने के समय 
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से अब तक विनोवाजी का जीवन जिस रूप में चल रहा हे, उस पर विचार 
करने से इस सम्बन्ध में ठोक धारणा कायम करने में सुविधा होगी । वे आश्रम 
में भोजन बनाने के काम से छेकर पाखाना साफ करने तक के कामो को निप्ठा- 
पूर्वक किया करते थे। वे जिस समय जो काम करते थे, अपना शरीर पूर्णत 
थक न जाने तक उसे करते रहते थे। देश-सेवा का काम भी वे इसी प्रकार 
करते थे। उन्होने सूत-कताई का काम किया--बुनाई का काम भी किया। 
सूत-कताई में उन्होंने इतनी दक्षता प्राप्त की कि अब तक वह मद नही पडी 
है। वे प्रतिदिन निरन्तर आठ घटे सूत कातने और बुनने का काम करते थे 
और उसके द्वारा जीविकोपार्जन सम्भव है या नहीं, इसकी' परीक्षा करते 
थे। आश्रम मे सहकमियो के साथ उन्होने खेती का काम किया, पर वे ऋषियो 
की तरह खेती करने लगे। अर्थात्‌ खेती में वे बैठ आदि की सहायता न लेकर 
अपने हाथ से ही सारा काम करते थे ओर अपनी आवश्यकता के अनुरूप 
खाद्यान्न पैदा करते थे। इस तरह के और भी अनेक दुष्टान्त दिये जा सकते 
है। आज पॉच वर्षो से वे निरन्तर पद-यात्रा करके देश के एक राज्य से दूसरे 
राज्य में और ग्राम-ग्रामान्तर मे घूमते फिर रहे है। यह सब कर्मयोग का 
कार्यक्रम है। यह देखकर मन मे यह वात आ सकती है कि वे कर्मयोगी है। 
किन्तु, उनकी जीवन-धारा और जीवन-गति को जरा गम्भीरतापूर्वक देखने 
से यह बात समझ में आयगी कि वे मूलत ज्ञानयोगी हैं। किशोरावस्था में 
वे कॉलेज में पढते थे, किन्तु उतका मन दूसरी ओर रूगा था। भगवान्‌ 
ने उनके हृदय में वैराग्य और गृहत्याग का सकल्‍प उत्पन्न कर दिया। वे ईव्वर- 
प्राप्ति की आशा में हिमालय जाने के लिए घर छोडकर निकल पडे। किन्तु 
उनका परिचय महात्मा गाधी से हो गया और उन्होनें अनुभव किया कि जिस 
उद्देश्य से वे हिमालय जाना चाहते थे, वह महात्मा गाधी के पास रहने से 
सिद्ध हो सकता है। तीस वर्ष तक वे उनके साथ रहे ओर उनके निर्देशानुसार 
काम करते रहे। काम में निमग्न रहते हुए भी उनका अन्तर निलिप्त था। 
उस समय उनके मन की अवस्था कैसी थी, इस सम्बन्ध में उन्होने कहा हैं 

“क्न्तु, मैं अपने मन मे यह अनुभव करता था कि मैं हिमालय में बैठा हूँ। 
यद्यपि वे सब कार्यक्रम कर्मयोग के थे और मेरी मनोवृत्ति ज्ञानयोग की थी, 
तथापि उस समय की बातो को जब में याद करता हूँ, तो बहुत आनन्द अनुभव 
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करता हूँ। कर्मयोग के जो सब काम मुझे मिले थे, वे देशसेवा के काम थे। 
किन्तु, जनसेवा के वे काम चुपचाप बैठकर करने होते थे। इसीलिए उन सेवा 
के कामो के वीच भी में आत्मचिन्तन के लिए यथथेप्ट समय पा जाता था और 
उन ढोंतो के बीच किसी प्रकार का विरोब भी नहीं होता था। मुझे अव्ययन 
करते की धुन थी। इसलिए कुछ गञास्त्रो, कुछ ऋषियों के प्रत्थो, कुछ वर्मो 
ओर कुछ भाषाओं का अव्ययन मैने किया। एकान्‍न्त में रहने पर भी से जगत्‌ 
का निरीक्षण करता था। मेरा चित्त जाग्रत्‌ और साली-स्वल्य था। इसलिए 
दुनिया का रूप में स्पप्ट रूप से देख पाता था।” इसके अतिरिक्त वे कहते 
है कि अभी वे जो प्रचार-कार्य कर रहे है, वह वे किसी प्रचार-वृत्ति के वगीभूत 
होकर नहीं करते । वे कहते है जिस व्यक्ति ने अपना युवाफाल एकान्त 
में विताया, वह वृद्धावस्था में प्रचारक नहीं हो सकता ।” वे प्रेम का प्रचार 
कर रहे है--ज्ञान का प्रचार कर रहे है। 'परमेब्बर ने जो ज्ञान मुझे दिया 
है, उसका में जनसाथारण में वितरण करूंगा--इस प्रेरणा से उद्वुद्ध 
होकर उन्होने बतीतकाल के साबु-सन्‍्तो की परम्परा में ज्ञानप्रचारार्थ प्रत्रज्या 
ग्रहण की हे। 

पब्चिम वगाल के अपने भ्रमण-काल में कुछ दिनो मध्या समय उन्होने 
बंगाल के कार्यकर्ताओों के सम आध्यात्मिक जीवन-निर्माणसम्बन्धी कुछ 
आवश्यक विपयो के सम्बन्ध में प्रवचन किये थे। एक दिन उन्होने कर्मंयोग, 
ज्ञानयोंग और भक्तियोग के सम्बन्ध में प्रवचन किया था और यह समझाया 
था कि उनके बीच क्या पार्थक्य है। उन्होंने कहा था “यह सत्य है कि 
कुछ लोगो के लिए ज्ञानमार्ग ही आसान होता है। जिन्हें वचपन से प्रेम का 
अनुभव नही है, जिनके माता-पिता वचपन में हो मर गये है और दूसरो ने उनका 
वारून किया है, उन्तकी उपेक्षा ही की गयी है, उनके लिए प्रेम की अपेक्षा 
चिन्तन और ध्यान ही अधिक स्वाभाविक है। जिन्हें प्रेम की अनुभूति न 
हुई हो, उनके लिए प्रेम का मार्ग फठित और ज्ञान का मार्य आसान मालूस 
हो सकता हे। देह से अपने को बछग करने का चिन्तन भी उनके लिए आसान 
हो सकता हे। परन्तु यह वात तो कुछ विद्येप व्यक्तियों के लिए हे।” विनोवाजी 
ऐसे ही एक विश्ञेप व्यक्ति है, जिनके लिए ज्ञान का मार्ग अधिक सहज हो 
गया हे। इस प्रसंग में उन्होने और भी कहा हे . 'ज्ञानमार्य कहता है कि 
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जो कुछ होता है, वह सब मिथ्या हे। ऐसा मानना कठिन है। जो हो रहा 
है, उसे नहीं हो रहा है' मानना कठिन है। मनुष्य इसे तुरन्त ग्रहण नहीं 
कर सकता। किसी काम की निन्‍्दा या स्तुति न करनी चाहिए, क्योंकि 
वह जो करता है, वह सव मिथ्या हे, स्वप्न है। स्वप्त में कोई राजा बनता या 
भिखारी बनता है। उसके सुख-दु ख, दोनो ही मिथ्या है। दुनिया में भी 
जो भी कुछ हो रहा है, जो कुछ चल रहा है, सब मिथ्या है--ऐसी कल्पना 
कर लेने से मनुष्य बच जाता है। वैसे अपनी बात कहूँ, तो मुझे यह कल्पना 
बहुत जँच गयी है। मुझे लगता है कि जो कुछ हो रहा है, वह सब भ्रम ही 
है। अपने चिन्तन के कारण, मुझे लगता है कि मेरे सामने कुछ है ही नही ।” 
ये उनके मुख से निकले हुए वचन है। वे ज्ञानयोगी है, किन्तु महात्मा भावी 
ने उन्हें कर्मगोग की दीक्षा देकर इस मार्ग पर उनके जीवन-निर्माण का प्रयत्न 
किया था। इस प्रकार ज्ञानयोग के दृढ आधार पर कर्मयोग का एक मनोरम 
भवन उठ खडा हुआ है। इसीलिए उनका व्यक्तित्व एक अपूर्व महिमा से 
मडित हे। सन्‍्यास और ज्ञानवृत्ति जिसके साथ जन्म से है, वही आवाल्य- 
सनन्‍्यासी सबके हित के लिए आज एक अत्यन्त महात्‌ ब्रह्मकर्म में छीन है। 

विनोवाजी की वृत्ति ज्ञानाभिमुखी है। इसीलिए भूदान-यज्ञ तथा सर्वोदिय' 
के काम मे वे ज्ञान-प्रचार या विचार-प्रचार पर विशेष जोर देते है। विचार- 
बुद्धि जाग्रत करने से सत्य पर प्रतिप्ठित यह विचार जनसाधारण निदचय 
ही ग्रहण करेगा। इसी विश्वास पर निर्मर होकर इतनी दूर बढ सकने में वे 
सफल हुए हैं और दिन-दिन नवीन ढंग से विचार-विश्लेपण कर रहे है। एक 
ही विपय पर वे नित्य नया प्रकाश डाल रहे हैं। ऐसे अपूर्व ढग से वे विचार- 
विश्लेषण करते है कि मनुष्य की विचार-बुद्धि जाग्रत न हो, इसका कोई 
कारण नहीं रह जाता। 


यगानुकूल दो पद्धतियों का अनुसरण 


इस आन्दोकूत की उद्देश्य-सिद्धि के लिए दो साधना-पद्धतियो का एक 
साथ ही अनुसरण किया जा रहा है। एक है--आध्यात्मिक विकास के 
लिए चेप्टा और दूसरी है--जन-जाग्रति। भूमि पर सवका समान अधिकार 
है। घन केवल व्यक्तिगत भोग के लिए नही है। वह समाज का है। व्यक्तिगत 


चुद्धि, श्रद्धा और निष्ठा र्श्७ 


रूप में मतुरय समाज का एक सरलक मात्र है। यह ज्ञान जनसावारण में 
जाग्रत होने पर उसकी प्रतिक्रिया के दवाव से जिन लोगों के पास अधिक 
सम्पत्ति है, वे उसे दिये विना नहीं रह सकेंगे। किन्तु, यदि केवल इस प्रकार 
जाग्रति हो और दूसरा कुछ न किया जाय, तो इसके फलस्वरूप हिंसा के प्रति 
झुकाव हींगा। इसीलिए इसके साथ-साथ मनुप्य में आध्यात्मिकता का 
विकास होना चाहिए। सभी प्राणियों में एक ही आत्मा विराजमान है। 
इसलिए मनुप्य अपने को जैसा समझता और देसता है, दुसरो को भी वैसा ही 
समझेगा और उसी दृष्टि से देसेगा। सवकी आत्मा समान रूप से जाग्रत 
और विकसित हो सकती है। इससे धनी का भी हृदय-परिवर्तन होगा। 
इसके अतिरिक्त यह जनसाथारण को सत्य और अहिंसा के पथ का अनुसरण 
करने की दीक्षा देगा। इसीलिए इन दोनों प्रकार की चेप्टाओ को युगानुकूछ 
होता चाहिए, अन्यथा खतरे की सम्भावना रह जायगी। विनोबाजी युग के 
पबुसार इन दो दिशाओं में अग्नमर हो रहे है। इस सम्बन्ध में उन्होंने कहा 
हु पहली वात यह है कि अन्तर-स्थित भगवान्‌ पर हमारा भरोसा हूं। 
जत्दी हो या देर से, भगवान्‌ जाग्रत होगे और मनुष्य को सुपथ पर चलने की 
प्रेरणा देगे। दूसरी वात, हम ऐसी स्थिति का निर्माण करने की चेप्टा कर रहे 
हैँ कि जिसमें जन-जाग्रति आये भौर लोग दान दिये विना न रह सके। इस 
प्रकार हम लोग दोनो प्रकार से जाग्रति छाने की चेप्टा कर रहे है--( १ ) 
नैतिक जाग्रति, जिससे हृदय-परिवर्तन होगा और ( २ ) छोक-मानस में चेतना 
का सचार। यदि केवल जनसावारण में चेतना आये और नैतिक जाग्रति 
न आये, तो हिंसात्मक थक्ति जाग्रत हों सकती है। दूसरी ओर यदि केवल 
नैतिक जाग्रति हो, तो उद्देश्यसिद्धि में बहुत दिन छग जायेंगे। जिस प्रकार 
उडते के लिए पक्षी को दोनो ही पस्तो की आवश्यकता होती है, उसी प्रकार 


सत्मकल्प की सिद्धि के लिए अतर्जाग्रति और वाह्य परिवर्तन, दोनों आवश्यक 
होते हैं।” 
रु रु 


बुद्धि, अद्धा और निष्ठा 


बुद्धि दिशा-अ्रदर्शन करती है और हृदय कर्म मे प्रेरणा देता है। नाव को 
पतवार नाव किस ओर जायगी, यह दिखा देती है भीर डॉड अपनी शक्ति के 
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द्वारा नाव को चलाते है। बुद्धि है, पतवार ओर हृदय या श्रद्धा है डॉड | श्रद्धा 
मोटर-शक्ति ( 3/0/0: 70:06 ) हे और बुद्धि स्टेयरिय ( 92८:४0९ ) 
हैं। जीवन का कोई मौलिक सिद्धान्त जव सामने उपस्थित होता है, तब 
मनुप्य बुद्धि के द्वारा उस विचार को समझ लेता है। तव वह सिद्धान्त किस 
भोर ले जायगा, यह वह हृदयगम कर पाता है। इतना होने पर भी वह 
विचार यदि उसके हृदय का स्पर्थ न करे, तो वह उस कर्म मे प्रेरणा प्राप्त नही 
कर सकता। दूसरी ओर यह भी हो सकता है कि किसी व्यक्ति की वृद्धि प्रखर 
न हो और वृद्धि के द्वारा वह विचार को भडीभाँति समझने में सक्षम न हो, 
अथवा सिद्धान्त ने उसके हृदय का स्पर्श किया है अर्थात्‌ उस सिद्धान्त के प्रति 
उसमे श्रद्धा उत्पन्न हुई है। ऐसी अवस्था में उस सिद्धान्त की विचारवारा 
अच्छी तरह न समझसने पर भी श्रद्धा के वछ पर वह॒जआन्तरिक भाव से काम 
कर छेगा। श्रद्धा और विश्वास एक ही चीज है। श्रद्धा रहने पर विव्वास 
आयेगा ही। अहिसा के काम में श्रद्धा या विश्वास की ही सबसे अधिक 
आवश्यकता होती है। भूदान-यज्ञ के क्षेत्र मे भी यही वात है। यदि विनोवाजी 
तेलगाना के पोचमपल्ली ग्राम से प्रगाढ श्रद्धा और ज्वलन्त विश्वास छेकर 
अग्रसर न होते, तो क्या इस स्थिति में आ पहुँचना सम्भव होता ? अहिसा- 
मूलक सिद्धान्त की विचारवारा धीरे-बीरे पूर्णता को आप्त होती है। इसीलिए 
उसे पूरा करने के लिए पहले श्रद्धा लेकर आये बढना होता है। किन्तु इस 
आन्दोलन की आज वह स्थिति नहीं है। भूदान-यन की विचारधारा आज 
इतनी आगे वढ गयी है कि गम्भीर रूप से उसे समझ लेने के लिए पूरा अवकाश 
उपलब्ध है। अतएवं जहाँ शिथिकता या निष्क्रियता दिखाई प्डेगी, वहाँ 
समझना पडेगा कि श्रद्धा और विश्वास का अभाव है। विनोवाजी कहते 
हैँ 'ससार मे कुछ काम वृद्धि के द्वारा करने होते है और कुछ श्रद्धा के द्वारा । 
दोनो ही परस्पर पूरक है। दोनों की ही आवश्यकता है। बुद्धि ओर श्रद्धा 
के सम्बन्ध में मै इस प्रकार व्याख्या करता हँ--बुद्धि वह वस्तु है, जो प्रमाण 
के अभाव में किसी वात को स्वीकार नहीं करती। और, श्रद्धा वह हैं, जो 
किसी विद्येष विपय को स्वीकार करने के लिए प्रमाण नही माँगती ।” जैसे 
बच्चा माता का स्तन-पान करने के पूर्व यह प्रमाण प्राप्त करने की चेप्टा नहीं 
करता कि स्तन में सार पदार्थ है और उससे उसका पोषण होगा। श्रद्धाव् 
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वह बिता प्रमाण के ही स्तन-पान करता ह। इसीलिए विनोवाजी कहते 
है. “इसी कारण किसी-किसी विपग्र में हमारी श्रद्धा रहती चाहिए ।” 

श्रद्धा के साथ काय-यम्पादन करने से जितना ही फछोदय होता हैं, 
उतनी ही निष्ठा पैदा होती है। काम में जितनी अभिज्नता होती है, निप्ठा 
भी उतनी ही दृढ़ होती है। श्रद्धा और निप्ठा के स्वरूप की व्यास्या क 
हुए विनोवाजी ने कहा है. “थ्रद्धा एक दृढ दीवाल की तरह है। यह या 
तो सीवी खडी रहेगी या जमीत पर ग्रिर जायगी। यह होगी तो पूर्ण रूप से 
बोर नहीं होगी तो सर्वत्र नहीं। जिस प्रकार कोई मनुष्य था तो सम्पूर्ण 
रूप से जीवित ही रह सकता है या सम्पूर्ण रूप से मृत ही। जिस प्रकार कोई 
मनृग्य ४०, ५०, ६० प्रतियत भाग जीवित और ६०, ५०, ४० प्रतिशत भाग 
मृत नहीं हो सकता, उसी प्रकार श्रद्धा कमी भी आशिक नहीं हो सकती। 
अद्भा बिना कोई भी महान्‌ काम कभी पुरा नहीं हो सकता। कर्म श्रद्धा का 
अनुसरण करता है और कर्म के पीछे निप्ठा आ जाती है। निष्ठा पैदा होने 
के पूर्व मनुष्य श्रद्धा के साथ काम करता है। अभिनता में सफलता प्राप्त 
होने से निप्ठा का उदय होता है। किसी काम को आरम्भ करने के पहुके 
उसमें मनुप्य की शद्वा रहने की आवश्यकता होती है। हम नैतिक शक्ति के 
द्वारा इस समस्या का समावान करना चाहते है । अतएवं कार्य-सिद्धि के 
उपाय में हमारी दढ श्रद्धा रहने की आवश्यकता है। 


ज्ञान और विज्ञान 

विज्ञान गक्ति और गति प्रदान करता है और ज्ञान पथ-प्रदर्गन करता 
है। जहाँ आत्मनान होता है, वहाँ परमात्मा की ओर मार्य जाता है। जहाँ 
अहिंसा होती है, वहाँ महाकल्याण की ओर मार्ग जाता है। जिस प्रकार आत्म- 
ज्ञान और अहिसा मार्ग दिखाती है, उसी प्रकार हिसा और अज्ञान भी मार्य 
दिखाते हैं। तव यह है कि हिसा और अनान जो पथ दिखाते है, वह विनाण का 
होता है, अकल्याण का होता है। विज्ञान मोदर-यव्ति (06007 07०6 ) 
हे ओर आत्मनान, अहिसा, अनाच और हिंसा स्टेयरिंग ( 8८८४: ) हैं। 
विज्ञान नाव की डॉड है और आत्मज्ञान या अहिसा, अबवा अज्ञान या हिंसा 
पतवार हैँ। अतएवं विज्ञान हिसा का साथ देने पर अत्यधिक अनिष्ट करता 
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है। प्राचीनकाल में विज्ञान की उन्नति नहीं हुई थी, इसीलिए युद्ध छिडने 
पर हाथ से युद्द होता था। जो छोग युद्ध में योगदान करते थे, हानि-छाभ 
उन्हीका होता था। आजकलछ विज्नान की अत्यधिक उन्नति करने के कारण 
युद्ध छिडने पर सारा ससार उसमें पड जाता है और क्षति का पारावार 
नहीं रहता। हिंसा के साथ मिलकर विज्ञान ने ऐटम ( अणु ) बम! का निर्माण 
किया है। उसी प्रकार अहिसा या आत्मज्ञान ने भी विज्ञान की सहायता से 
देश-विदेण में प्रसारित और प्रचारित होने का सुयोग पाया है। विज्ञान को 
यदि कल्याणदायिनी शक्ति के रूप मे प्राप्त करना हो, तो उसके साथ आत्मज्ञान 
या अहिंसा का मेल कराना होगा और अन्नान अथवा हिंसा के साथ विज्ञान 
का सम्बन्ध सदा के लिए तोड देना होगा। ऐसा न होने से ससार द्वुतगति 
से विनाश की ओर अग्रसर होता रहेगा। 


गांधीवादी-दर्शन की तीन नीतियां 


गाधीवादी-दर्शन का लक्ष्य है अहिसक समाज की रचना या सर्वोदिय- 
समाज की स्थापना। इस लक्ष्य तक पहुँचने के लिए महात्मा गावी ने 
तीन नीतियों की वात कही थी। गावीजी की विचारधारा को समाज- 
रचना मे कार्यान्वित करने के लिए जरूरी है कि व्यक्तिगत और सामाजिक 
जीवन में इन तीन नीतियो की प्रतिप्ठा करायी जाय । अहिसक-समाज की 
रचना के लिए जो कुछ कार्यक्रम अब तक प्रस्तुत किये गये है और किये जा 
रहे है, वे सब इन तीन नीतियो में ही निहित है। भूदान-यज्ञ का कार्यक्रम 
भी इन्ही तीन नीतियो के अन्तर्गत है। ये तीन नीतियाँ है. ( १) वर्ण- 
व्यवस्था, ( २ ) द्वस्टीजिपष और ( ३ ) विकेन्द्रीकरण। 

( १) वर्ण-व्यवस्था--वर्ण-व्यवस्था की वात सुनकर अनेक छोग 
चौक सकते हैं। इसमे आइचर्य कुछ भी नही है, क्योकि वर्ण-व्यवस्था के मूल 
में पवित्र कल्पना रहने पर भी समाज ने इसे विक्रत करके जातिभेद, अस्पृश्यता, 
ऊँच-नीच' भेद और धघेन-वैषम्य आदि के द्वारा अपना अब पतन कर लिया 
है। इस कारण वर्ण-व्यवस्था के सम्बन्ध में लोगो के मन मे इन सब बडी 
सामाजिक ग्लानियों की बात जमी हुई है। किन्तु, गावीजी अहिंसात्मक 
समाज-रचना के क्षेत्र में जिस अर्थ में इसका प्रयोग करना चाहते थे, उसके 
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साथ विक्ृत वर्ण-व्यवस्था की इन सव ग्लानियो का किसी प्रकार का ससर्ग 
नहीं है। यह पहले ही कहा जा चुका हे कि समाज में जो सव महान शब्द 
परम्परा से चले आ रहे है, उनका परित्याय न करके समाज के नवीन प्रयोजनी 
के अनुसार उनमे नवीन अर्थ भरकर उन जब्दों को चलाते रहना भी एक 
अहिसात्मक प्रक्रिया है। इसी भाव से वर्ण-व्यवस्था को अहिंसक समाज- 
रचना का एक अविच्छेद्य अग माने जाने के उपयुक्त वताकर गावीजी उसका 
प्रयोग करते थे। अतएवं वर्ण-व्यवस्था' गव्द के व्यवह्वार पर आपत्ति होने 
का कोई कारण नही हे। जगवब्द का विगेष कुछ मूल्य नहीं है। किस थर्थ में 
उसका प्रयोग किया जा रहा है, यही मृस्य वात है। 

अहिंसक समाज-रचना के क्षेत्र में प्रयुतत वर्ण-व्यवस्था का मूलभूत 
सार यह है---( क ) सभी प्रकार के कामों का समान पारिश्रमिक और समान 
मर्यादा, (ख़ ) प्रतियोगिता का अभाव भर ( गे ) शिक्षा-व्यवस्था मे वश- 
परम्परागत सस्क्ृति का प्रयोग । अहिसक समाज-रचना में इन तीनों ही 
चीजों की सबसे अधिक आवश्यकता हे । यदि गावीजी दूसरे देश में दूसरी 
सस्क्ृति में जन्म ग्रहण करते, तो इस सम्बन्ध में 'वर्ण-व्यवस्था' शब्द सम्भवत 
उनके मन में ने आाता। उपर्युक्त तीनो भावों के द्योतक अन्य किसी 
उपयोगी थब्द का वे प्रयोग करते। 

श्री किगोरछाल मश्रवालाजी ने वर्ण-व्यवस्था की व्यात्या करते हुए 
लिखा हे सावारणत लोग पिता की जीविका को अपनाते हैं। उससे 
समाज के जीवन में स्थिरता आती है, सनन्‍्तान को व्यवस्थित शिक्षा देने में 
सुविधा होती हे और उस काम की वैज्ञानिक उन्नति के लिए वह विशेष सहायक 
होता हे। यदि सभी कामो का पारिश्रमिक एक हो या लगभग समान 
और मर्यादा भी समान हो, तो विशेष अवस्था को छोठकर साधारणत लोग 
दूसरी वृत्ति ग्रहण करने की ओर आकपित न होगे । साधारणत ऐसा 
समझा जाता हे कि माता-पिता की वृत्ति के प्रति रुचि और उनकी कुणलता 
सन्‍्तान के रक्‍त में समा जाती है। इस विश्वास को श्रान्त मान लेने पर भी 
इस विपय में कोई सन्देह नहीं है कि जीवन-पयेनत गौर वशानुक्रम से एक ही 
बृत्ति जपताने से शारीरिक गठन में स्थायी परिवर्तन हो जाता है और वह 
परिवर्तन सन्तान में भी जाने की विशेष सम्भावना रहती है। इसके जतिरिक्‍त 
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सन्‍्तान बचपन से ही माता-पिता को वृत्तिवाले वातावरण में पछती है। इन 
दोनो कारणो से पिता के पेशे की शिक्षा ग्रहण करने में बच्चे को अधिक सहुलियत 
होती है। इस कारण समस्त जीवन का साधारण नियम यह होना उचित 
है कि प्रत्येक व्यक्ति अपनी जीविका के लिए अपने पिता के पेशे को या उस 
पेशे की किसी शाखा को या उस पेशे के किसी विकसित रूप को वर्म मातकर 
ग्रहण करे। सम्पूर्णत कोई भिन्न पेशा अपनाना अवाछनीय है। यदि यह 
एक बार निश्चयपुर्वक तय हो जाय कि प्रत्येक व्यक्ति अपने जीविकोपाज॑न 
के लिए अपने माता-पिता के पेशे को ग्रहण करेगा, तो आज एम० ए० पास 
करने के बाद भी छोगम जो यह निश्चित नहीं कर पाते कि वे कौन पेणा 
अपनायेगे, वैसी दर्दंताक स्थिति नहीं रह जायगी, क्योकि वैसा होने से एक 
निर्दिष्ट उद्देश्य लेकर आरम्भ से ही लोगो को शिक्षा देने की व्यवस्था होगी |” 

निम्नलिखित विशेष-विशेष क्षेत्रों में पेशा अपनाने के नियम का 
उल्लंघन किया जा सकता है 

(१) यदि पिता की वृत्ति मूल नीति के विरुद्ध हो, तो उस वृत्ति में 
परिवर्तेत छाया जा सकता है और वैसा करना उचित होगा । 

(२) यदि किसी व्यक्ति में अन्य किसी पेशे के उपयुक्त गृूण का विशेष 
विकास परिलक्षित हो, तो जीविका के लिए तो वह पैतृक पेशा ही अपनायेगा, 
प्र सेवा के लिए कोई पारिश्रमिक न छेकर दूसरा काम भी कर सकेगा। 
उदाहरणस्वरूप, यदि किसी किसान के पुत्र में एक सैनिक के गुणो का विकास 
हो जाय, तो वह जीविका के लिए खेती का काम करेगा ओर देश-सेवा के लिए 
बिना पारिश्रमिक लिये सैनिक का काम कर सकेगा। 

(३ ) समाज के परम्परागत किसी व्यवसाय में आमूल या हितकारी 
परिवर्तन करने के उद्देश्य से यदि नवीन दृष्टिकोणवाले कार्यकर्ताओं के 
निर्माण की आवश्यकता हो, तो अन्य वृत्तिवाले लोग भी सेवार्थ उस काम को 
ग्रहण कर सकेगे। उदाहरणस्वरूप आज नवीन समाज की रचना के लिए 
वुद्धिजीवी लोगों में से ऐसे कार्यकर्ताओं की आवश्यकता है, जो खेती, पशु- 
पालन आदि के काम में लूग सके। 

इस देश में जमीन कम है, इसलिए सभी किसानों को जीविकोपाजेन 
के लिए पर्याप्त जमीन दे सकना सम्भव नहीं है। इस कारण पूरक वृत्तियोः 
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के रूप में किसानो को इसरे-दुसरे यृह-उद्योग चलाने होगे । इसके अतिरिवत्र 
नवीन समाज-रचना में मनुप्य के व्यक्तित्व के विकास पर विद्येप जोद दिया 
जाता हैं। किसान यदि केवल खेती ही करेंगे, तो उनके व्यक्तित्व का विगेष 
विकास नहीं होगा। इसीलिए ऐसा सोचा गया है कि किसानों के घरो में 
वन्यान्य उद्योग भी चरलेंगे। अतएवं बहु-उद्योगी परिवारों ( /प्रीएटाओी: 
सशायोए ) का निर्माण करना वाछतीय हें। यह क्‍या वर्ण-व्यवस्था 
के ढंग की चीज नहीं होगी ? नही, वेंसी बात नही है। यदि आज समाज में 
जीविकोपार्जन की व्यवस्था के लिए या व्यक्तित्व के विकान के लिए पिता को 
एक से अधिक काम करना पढें, तो पुत्र भी जीविकोपार्जन के लिए ठीक वहीं 
काम करेगा। कोई मुख्य रूप से कोई भी काम क्यों न करता हो, विनोबाजी 
सबको कुछ समय के लिए नियमित रूप से खेती करने के लिए कहते हैं, 
क्योंकि खेदी सर्वोत्तम गारीरिक श्रम और श्रेप्ठ उद्योग है। इस प्रकार खेती 
का काम जो लोग करेगे, वह जीविकोपार्जन के अग के रुप में करेगे या सेवार्थ 
करेंगे, यह उनकी मुस्य बृत्ति की जाय के परिमाण पर निर्भर करेगा। यदि 
मुस्य वृत्ति की आय पर्याग्त हो, तो वह व्यब्ति सेवार्थ खेती करेगा। उदाहरण- 
स्वरूप जज साहव सेवार्थ खेती का काम करेगे । अन्यथा उनका वेतन इतना 
कम होना आवश्यक है कि खेती की आय मिलाकर उनकी जीविका चल 
सके। यदि जुलाहे को बुवाई से पर्याप्त आय नही होगी, तो सेती ही उसकी 
पूरक वृत्ति होगी। 

यदि वर्ण-व्यवस्था के अनुसार सभी कामों का आशिक मूत्य समान हो 
और उनकी मर्यादा भी समान हो, तो वुद्धिजीवी छोग भी स्वास्थ्य-ल्थाय 
ओर जीवन-विकास के लिए क्रमम खेती का काम या शारीरिक श्रमवाला 
कोई काम करने की ओर आकपित होगे । 

(२ ) ट्रस्टीगिप--वर्ण-व्यवस्था की ही भाँति ट्रस्टी' या ट्रस्टीशिप' 
की बात भी अनेक लोगो को अच्छी नहीं लगती। इसका कारण यह है कि 
कानून के अनुसार नियुक्‍त ट्रस्टियो में गहुत हद तक सच्चाई का अभाव देखा 
गया हे और उन लोगों ने अपनी शक्ति तया अधिकारों का दुरुपयोग करके 
अपने को जनसावधारण का कोप-भाजन वना लिया हे । इसीलिए बहुत-से 
लोग यह सन्देह करते थे कि गावीजी ने राजाओं, जमीन्दारो, पूंजीपतियों 
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और अन्यान्य स्वार्थी व्यक्तियों की रक्षा के लिए ट्स्टीशिप का प्रवर्तन कर 
उन्हें एक और रक्षा-कवच प्रदान कर दिया है। यह आश्यका पूर्णत निराधार 
है। व्यक्तिगत रूप से किसी भी व्यक्ति के पास थोडी भी सम्पत्ति रहे, यह 
गावीजी नही चाहते थे। जो हो, कानून में ट्रस्टी' शब्द का अर्थ ओर उद्देश्य 
बहुत पवित्र है। सत्याग्रही गाधीजी ने उसी अर्थ से उसे अपनाया था। 
गीता में बताये हुए अपरिग्रह, समभाव आदि विचार उनके हृदय में जम 
गये थे। व्यावह्मरिक जीवन से उन पर किस प्रकार आचरण किया जायगा, 
इसी वारे में विचार के क्रम मे उन्होंने ट्रस्टी” शब्द को उपयोगी पाकर प्रहण 
किया था। कानून में ट्रस्टी' गब्द का जी अर्थ है, वह तो गाधीजी के द्रस्टीशिप' 
में निहित है ही, इसके अतिरिक्त नैतिक दृष्टि से और भी जो-जो अर्थ हो 
सकते है, वे भी उसमे शामिल है। विनोवाजी ट्रस्टीशिप' के स्थान पर 
'विश्वास-वृत्ति' शब्द का प्रयोग करते है। अब इस बात पर विचार किया 
जाय कि गाधीजी के ट्रस्टीशिप' सिद्धान्त की भावधारा क्या है ? 

ससार में जो कुछ है--चल-अचल, स्थूल-सूक्ष्म, वाह्य-अन्तर, दृश्य- 
अनुभव-योग्य आदि---सबका मालिक भगवान्‌ है। मनुप्यः किसीका भी 
मालिक नही है। शरीर, मन, बुद्धि, शक्ति और कुघछता का भी मालिक 
मनुष्य नहीं है। स्वामित्व भगवान्‌ का है। उदाहरणस्वरूप कल-कारखानों 
का मालिक, उनके मैनेजर, डाइरेक्टर, शेयरहोल्डर मजदूर आदि नही, वल्कि 
ईश्वर है। जिस व्यक्ति के हाथ में जमीन है, वह उसका मालिक नहीं है। 
जमीन का मालिक भगवान्‌ है। सिर्फ यही नहीं, मजदूरों की परिश्रम-शक्ति 
के भी मालिक मजदूर नही है, वकीलो की वुद्धि-शक्ति के मालिक वकील 
नही है, शासक की राजशबित का मालिक शासक नहीं है, पुलिसवालो की 
शक्ति के स्वामी पुलिसवाले नहीं है, सवका मालिक भगवान्‌ है। कानून 
के अनसार ट्स्टीशिप मे ट्रस्ट-सम्पत्ति का मालिक रहता चाहिए ओर द्रस्ट- 
सम्पत्ति की आय के उपभोग के लिए हिताविकारी ( 3०7८#८७४ ) 
रहने चाहिए। गावीजी द्वारा परिकल्पित ट्रस्टीशिप में टुस्ट-सम्पत्ति का 
स्वामी भगवान्‌ है और उसकी हिताविकारिणी हे सस्पूर्ण सृष्टि, जैसे कल- 
कारखानों से सम्बद्ध मजदूर, मैनेजर, पंजीपति आदि ही कारखाने की 
आय का भोग करने के अधिकारी नही है, वत्कि सभी छोग, यहाँ तक कि 
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मनृप्येतर प्राणी भी उस आय का भोग करने के अधिकारी है। तब इस 
मामले में मन्‌रप का अग्राविकार रहेगा। जिसके पास जो कुछ है, वह अपने 
को उसका ट्रस्टी मानेंगा। वह यलतपूर्वक उन सामग्रियों की रक्षा करेगा 
और मितव्यबी वनकर फर-भोग करेगा। वातावरण की स्थिति के अनुसार 
वह उन सामग्रियों का न्यूनाधिक ग्रहण करेगा और बाकी सव सेवार्थ अपित 

करेगा। अपने भरीर को भी मनमाने तोर पर काम में छाकर नप्ट करने क 
अधिकार किसीको नहीं हे। वह तो सम्पूर्ण सृष्टि की सेवा के लिए है। 
इसलिए यत्न और सतकंता के साथ भरी र की रक्षा करनी होगी और आवश्यकता 
होने पर सेवार्थ उसका विसर्जन करना होगा। मनुष्य की शक्ति, वृद्धि 
कुशलता, क्षमता, अधिकार आदि के सम्बन्ध में भी यही वात है। सभी चीजे 
सम्पूर्ण सृष्टि की सेवा के लिए हैं 

गावीजी इस प्रकार व्यक्तिगत सम्पत्ति रखने देना चाहते थे क्या ? 
नहीं, ऐसी वात नहीं हे। जब तक सम्पत्ति-परिग्रह-अथा का अन्त नहीं हो 
पाता, तब तक व्यक्तिगत सम्पत्ति जिनके पास हे या रहेगी, उन्हें कीन दुप्टिकोण 
अपनाना होगा और इतने दिनो तक व्यक्तिगत सम्पत्ति उनके पास किस रूप 
में रहेगी, इसी समस्या को हल करने के लिए द्वस्टीशिप की आवश्यकता 
अनुभव की गयी। वे केवल ट्रस्टी के रूप में उन्हें ग्रहण कर रहे है, एमी 
मनोधृत्ति उनमे पैदा होनी चाहिए और तदनुरूप आचरण उन्हें करना चाहिए। 

एक बात और हे। मान लिया जाय कि व्यक्तिगत सम्पत्ति समाप्त 
हो गयी अथवा वह इतनी कम हो गयी कि उसका महत्त्व कुछ नहीं रहा। 
तब क्या ट्रस्टीशिप नीति के प्रयोग की समाज में आवश्यकता नही रहेगी ? 
नही, ऐसी वात नही है। शिक्षा आदि के द्वारा क्रान्ति के पथ पर बढ़ रहें 
समाज मे मनुष्यों के बीच की देहिक, मानसिक और वीद्धिक शक्ति तथा 
योग्यता की विपमता को कम तो किया जा सकता हे, पर कुछ विपमताएँ 
स॒दा विद्यमान रहेगी। अतएव मनुष्य सर्वदा ही अपने को अपने शरीर, मन 
और बुद्धि का ट्रस्टी मानकर तदनुरूप आचरण करेगा और उनका नेवार्थ 
प्रयोग करेगा । 

कानन के अनुसार, किसी नावालिग की सम्पत्ति ट्रस्टियों के हाथ में 
जाने पर ट्स्टियो का यह कर्तव्य होता है कि वह नाबालिग जब वालिग हो 
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जाय, तब उसकी सम्पत्ति उसे अपित कर दे। जब तक देग की जन-सख्या 
कम थी और भूमि अधिक थीं, तव तक भूमि-समस्या पैंदा नही हुई थी । इसके 
वाद जनसख्या में उत्तरोत्तर होनेवाली वृद्धि के व्वाव से देश मे करोड़ो भूमिहीन 
गरीवो का प्रादर्भाव हुआ। किन्तु इतने दिनो तक वे वेहो्न रहे---निद्रा 
मे पड़े रहे। अब वे जाग गये है। करोड़ो भूमिहीव नावालियग अब बालिग 
हो गये है । इसलिए अब भूमिवान्‌ ट्रस्टियो का कर्तव्य है कि वे हिताधिकारी 
( फैक्ाटतट&ए ) भूमिहीन गरीबों को उनकी भूमि वापस कर ठे। 
यही भूदान-यज्ञ का आह्वान है। 

कोई-कोई व्यक्ति गावीजी के ट्रस्टीशिप' का गलत अर्थ लगाते हैँ । 
इस सम्बन्ध मे बोलते हुए विनोवाजी ने सम्त्रति ट्रस्टीशिप के सिद्धान्त के 
अर्थ पर नवीन प्रकाश डाला है। इस सम्बन्ध में उन्होंने कहा है. में यह 
कहना चाहता हूँ कि कोई-कोई व्यक्ति गराथीजी के ट्रस्टीशिप-सिद्धान्त का 
गलत अर्थ लगाते है । 

“टस्टीशिप का प्रयम सिद्धान्त यह है कि ट्रस्टी अपने को पिता के स्थान 
पर भानेगे। पिता पुत्र का अपनी अपेक्षा अधिक अच्छो तरह भरण-पोषण 
और सरक्षण करता है। कोई भी पिता ऐसा नही कहता कि में जितनी अपनी 
परवाह करता हूँ, पृत्र की भी ठीक उतनी ही परवाह करता हूँ | वल्कि, पिता 
कहता है कि में अपने से अधिक अपने पुत्र का ध्यान रखता हूँ। इसी प्रकार 
टुस्टी भी अपने को पिता-स्वरूप ही मानेंगे । किन्तु, केवल इतने से ही ट्रस्टीभिप 
का उद्देश्य पूरा नही होता । द्ृस्टीशिप का दूसरा सिद्धात्त यह है कि पिता 
चाहता है कि पुत्र ज्ीघ्रातिन्ी क्र उसके वरावर हो जाय, उसके समान योग्यता 
प्राप्त कर ले और अपने पेरो पर खडा होता सीखे। स॑ कार गावीजी 
का सिद्धान्त बहुत गम्भीर है।” अतएवं समाज में एकाथ परिवर्तेन आने 
से या कुछ सस्कार आ जाने से ही ट्स्टीजिप का उद्देश्य पूरा नही हो जाता। 
मजदूरों की मजदूरी तो वढा दी जाती है, पर मालिक और मजदूर, इन दोनो 
वर्गो को स्थायी वनाये रखने के लिए मालिक को मालिक और मजदूर को 
मजदूर वनाकर रखा जाता है। इससे न तो द्रस्टीगिप हुआ और न 
सर्वोदिय ही । 

(३) विकेनद्रीकरण--विकेन्द्रीकरण के सम्बन्ध मे अन्यत्र विचार 
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किया जा चुका हें। यहाँ केवछ एक-दो विपयो का उल्लेख किये जाने की 
आवच्यकऊता है। 

( के ) मबीन-युग के आविशयाव के पूर्व देश की अर्थ-ब्यवस्था जौर 
उद्योग-समृह विकेन्द्रित थे । बव जो विकेस्द्रीऊरण की वात कही जा नही है, 
उसमे क्या नवीनता रह सकेती है ? इस आशका का समायान होना चाहिए । 
मगीनन्युग के पहले सब विकेन्द्रित तो थे, पर विकेन्द्रीकरण-व्यवस्था नहीं 
थी। उस समय प्राम-ग्राम में उद्योग-बंबे छोडे हुए थे। उनके पीछे कोई 
सुपरिकल्पित व्यवस्था नहीं थी, कोई संगठन भी नहीं था। इसीलिए मशीन- 
युग के प्रथम आवधात से ही सव उद्योग-बवे चूर-चूर हो गये थे। नवीन समाज- 
रचना की परिकल्पित विकेन्रीकरण-व्यवस्था मजीन-ब्रुग के तथा विन्नान के 
सभी अवदानों को प्रयोग में लायेगी जौर गक्ति-सचय करने योग्प उनमें जो 
कुछ हे, उन सबको ग्रहण करके उत्तरोत्तर अधिक णक्ति-सम्पन्न बनेगी । 
दय यह रहेगा कि मणीन-युग या विज्ञान के किसी अवदान को ग्रहण करनें 
के फलस्वरूप किसी प्रकार की वेकारी, आलस्य और बुद्धि की जइता का 
जन्म न हो। इस प्रकार मज्ीन-्युग में जो कुछ प्रहण-योग्य होगा, उन सवको 
विकेस्द्रीऊ़॒ रण-व्यवस्था ग्रहण करेगी । पहले जो विकेन्द्रित उद्योग थे, उनमे 
यह गव्ति नहीं थी। सभी दृप्टि से विचारी हुई कोई व्यापक योजना भी 
उनके सामने नहीं थी । वर्तमान विफेन्द्रीकरण-व्यवस्था मणीनन्युग में जो 
कुछ अच्छा है, उन सवको हजम कर छेगी और अन्त में मशीन-युग को ही 
समाप्त कर देगी। पहले के विकेन्द्रित उद्योगो और आज की विकेन्द्रीकाण- 
बोजना या परिकत्पना के वीच इतना बडा पार्यक्य ह। 

(से) विकेन्द्रीकरण का अर्य केवछ उद्योगों का विकेन्द्रीकरण नहीं 
है, राज्य-जक्ति का विकेन्द्रीऊरण भी इसमे निहित हे । इसके अतिरिक्त 
समाज के जिस ऊजिसी लेत्र में, जहाँ भी क्षमता केन्द्रीमूत हो गवी है, उसका 
विकेन्द्रीकरण भी इसमें शामिल हुं। 


५ 


सूतांजलि 
-. महात्मा गयावी का जम श्वाद्ध-दिवस १९ फरवरी, १९४८ को देंग 
में सर्वत्र मनाया गया था। महात्मा गावी के देहावसान के उपरान्त उनके 
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कार्यो को अच्छी तरह चलाने के लिए क्‍या व्यवस्था की जाय, इस बारे में 
विचार करने के लिए मार्च, १९४८ मे सेवाग्राम में रचनात्मक कार्यकर्ताओं 
का एक सम्मेलन बुलाया गया। उस सम्मेलन में महात्मा गाधी की विचार- 
धारा को माननेवालो का एक श्रातृू-समाज ( 57006४700त ) कायम 
किया गया। उसका नाम सर्वोदय-समाज” रखा गया। सर्वोदिय-समाज 
के सिद्धान्त के अनुसार सर्वोदिय-योजना के व्यापक प्रचार के लिए प्रत्येक वर्ष 
१२ फरवरी को देश मे स्थान-स्थान पर मेलो का आयोजन होता है। सूताजलि 
अपित करना उस मेले का एक भुस्य कार्यक्रम होता है। गाधीजी पर जो 
लोग श्रद्धा करते है और शारीरिक श्रम का आदर्श मानते है, उन सबको अपने 
हाथ से काता हुआ एक गृडी सूत ( ६४० तार ) सर्व-सेवा-सघ के लिए अपित 
करना होता है। 
सूताजलि का कार्यक्रम आत्मनिर्भर ग्रामराज के निर्माण तथा गासन- 
मुक्त समाज की प्रतिष्ठा के छिए अपरिहार्य कार्यक्रम है। कारण, (१) 
सूताजलि प्रचलित होने से सारे देश मे एक कर्ममय उपासना प्रचलित होगी । 
इससे जनसाधारण एक स्वाभाविक आध्यात्मिक दृष्टि प्राप्त करेगा । (२ ) 
सर्वोदिय-प्रतिष्ठा के लिए शारीरिक श्रम के आदशे का अनुसरण करना 
अपरिहार्य है। सूत कातना द्रोह-रहित उत्पादक श्रम का प्रतीक है। इसलिए 
वह श्रम-य्र के अनुरूप आहुति है। ( ३ ) अपने हाथ से काता हुआ सूत 
अपित करने का अर्थ होता है, आत्मनिर्भर ग्रामराज तथा सर्वोदिय के लिए 
चोट देना। एक गूडी ही देनी होगी, अधिक नही, क्योकि इससे यह समझा 
जा सकेगा कि जितनी गुडियों प्राप्त हुई हैं, उतने लोगो ने सर्वोदिय के पक्ष में 
वोट दिय्य है। सूताजलि के रूप में यदि अर्थसग्रह करना इसका उद्देश्य होता, 
तो एक व्यक्ति के एक से अधिक गुडी अपित करने पर प्रतिबन्ध नहीं रहता । 
(४ ) सूताजछि-अर्पण में कितनी विराट शक्ति निहित है, इस सम्बन्ध में 
अब भी छोग जागरूक नही हुए है। मान छे कि प्रत्येक मेले में सूत का पहाड 
खडा हो जाय, तो क्या विचार मन से आयेगा ? विनोवाजी कहते है कि 
ऐसा होने से छगेगा कि हनुमाच चित्रकूट-पर्वत ले आये है। 
सर्वोदिय का रूप ग्रामोद्योग-प्रवान होगा। खादी ग्रामोद्योगो का केछ- 
स्वरूप है । महात्मा गाधी खादी को ग्रामोद्योगहपी सौरमडल का सूर्य कहते 
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थे । स्वाघधीनता-आन्दोलन के समय खादी को स्वाधीनता का परिधान 
( 7ए&:ए (0६ 9+€८१०४ ) कहा जाता था | विनोबाजी कहते है कि 
अवब खादी साम्ययोग का सकेत-चिह्न” वन सकती है। इसीलिए सूताजन्डि 
सवोदब-सावना के कार्यक्रम में क्रमण प्रवाव स्थान ग्रहण कर छेगी, इसमे 
सन्देह नहीं हे। जिन सव भूमिहीन गरीबों में भूमि-वितरण किया गया है 
और किया जायगा, वे सव जब विचार को समझकर श्रद्धामहित नियमित 
रूप से सूवाजलि अपित करने छगेगे, तभी भूमि-वितरण का उद्देब्य सार्थक 
मानना होगा ।5 
समन्वय 
वोधगया-स्वादय-सम्मेलन की एक वडी देन हे--विनोवाजी द्वारा 
बोबगया में समन्वय-जाश्र्म की स्थापना | विनोवाजी ने वोबगया से समन्वय- 
आश्रर्मा नामक एक थाश्रम की स्थापना करनी चाही । इसका लदय है-वेदान्त 
के सत्य और वीद्र जहिंसा का समन्वय | इसीलिए विनोवाजी की इच्छा 
हुई कि वोधगया के विव्व-प्रसिद्ध वीद्ध-मदिर के पास ही आश्रम के लिए थोड़ी 
जनीन मिलती, तो अच्छा होता । वहाँ सहज ही कोई जमीन प्राप्त नहीं 
होती, किन्तु भगवान्‌ की ऐसी लीला हुई कि विनोवाजी को इच्छित स्थान 
पर ही ५ वीधा जमीन प्राप्त हुई। यह जमीन स्थानीय शकर-सम्प्रदाय 
के मठ ने साननद आश्रम-निर्माण के लिए दान में दी। जमीन वोधगया मदिर 
के निकट ही है। इसके अतिरिक्त वहाँ से भकर मठ के साथ सम्बन्य-स्थापना 
भी सहज है। सम्मेलन के आरम्भ में काका कालेलकर ने समन्वय की व्याख्या 
करते हुए एक सारगर्भित भापण किया । विनोवाजी के अनुरोव पर सम्मेलन 
में योगदान करनेवाले सदस्यों और कार्यकर्ताओं ने २० अप्रैल ( १९५४ ) को 
दिन-रात के परिश्रम से उस जमीन में एक कुआँ खोदकर उक्त आश्रम की 
स्थापना की दिल्ला में एक कदम उठाया। सम्मेलन के घर आदि तोडकर 
उनके वाँस, फूस इत्यादि चीजे लेकर २२ अग्रैल की रात को उस जमीन पर 
एक कुटिया का भी निर्माण किया गया। २३ अप्रैल को प्रात काछ विनोवाजी 
सम्मेलन-स्थान से वहाँ गये और उस कुटिया में तीन दिनो तक रहकर 





* सन्‌ १९५६ में ६ लाख ३१ हजार यु टी सताजलि प्राप्त हुई हैं | 
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“एक ईववर ही है और सब शून्य है, हम सव शून्य है। उसीके अन्तर्गत 
उसीकी लीला भें हमने ये सब रूप पाये है। शून्य का भी एक रूप होता है। 
उसका भी एक आकार दिखाई पडता है। वह निराकार नही है। इसी 
प्रकार हमें भी आकार मिला है। इसीलिए हमे शून्य हो जाता पडेगा।” 

हमे सर्वोदिय-रचना के माध्यम से सामुदायिक अहिसा की प्रतिष्ठा 
करनी होगी । सामुदायिक अहिसा का मूल है--आत्मा की एकता का दर्शन । 
सभी प्राणियों में एक ही आत्मा विराजमान है--यही अनुभूति है। यही 
सामुदायिक अहिंसा की जड हैं। यही वेदान्त है। यह अनुभूति रहने से ही 
सामुदायिक क्षेत्र मे समता-स्थापना की प्रेरणा आती है। इसलिए सत्य या 
वेदान्त के साथ अहिंसा के समन्वय का प्रयोजन आज अत्यन्त आवश्यक है। 
इसके अतिरिक्त वेदान्त या आत्मज्ञान दिशा-निर्देश करता है। परन्तु कर्म में 
अग्नसर होने की प्रेरणा और शक्ति देती है अहिसा। अतएवं सामुदायिक 
समता-स्थापना के क्षेत्र में यह सत्य या आत्मज्ञान और अहिंसा परस्पर पूरक 
है। इसी कारण आज समन्वय की इतनी आवध्यकता है। समनन्‍्वय-आश्रम की 
स्थापना की यही मूल बात है। यदि अत्यन्त गम्भीरतापुर्वक विचार किया जाय, 
तो यह बात समझ में आयगी कि आज समी क्षेत्रों में समन्वय की आवश्यकता 
विशेष रूप से अनुभव की जा रही है। विभिन्न धर्मो के बीच, विभिन्न आद्शों 
ओर वादो' के बीच, ससार के विभिन्न वर्णो ओर जातियो के बीच समन्वय 
आज आवश्यक हो गया है। संव प्रकार के समन्वय का भूल है सत्य ओर 
अहिंसा का समन्वय। अत्तएवं विनोवाजी द्वारा प्रतिष्ठित समत्वय-आश्रर्मा 
का भविष्य अपरिभित सम्भावनाओ से पूर्ण है। बह इस युग के अतर्राष्ट्रीय 
सास्कृतिक केच्ध के रूप'में परिणत और परिगणित होगा, ऐसी आशा करना 
दुराशा नही हे। 

समस्वय-आश्रम की स्थापत्ता के पीछे जो महान्‌ आदर्श और उद्देश्य ' 
निहित है, वह विनोवाजी' के श्रीमुख से निसृत अमृतमयी वाणी से और भी , 
स्पष्ट हुआ है। समनन्‍्वय-आश्रम की स्थापना का एक और मुख्य उद्देश्य है-- / 
ध्यानयोग और कर्मयोग के बीच समन्वय-स्थापना। विनोवाजी से समन्वय 
और समन्वय-आश्रेम सम्बन्धी विचार प्रकट करते हुए ( सितम्बर, १९५५ 


में ) कहा है “समस्वय का अर्थ यह नही है कि ससार के कुछ धर्म अपूर्ण , 


समन्यय २७३ 


है और उन अपूर्ण धर्मों का समत्वय करना होगा। सभी धर्म पूर्ण है। तब, 
उन सवमे जो विथिप्टताएँ है, उनका समन्वय करना होगा। 

“उस आश्वम से कुछ पाने की मुझे आाद्या है। एक तो यह कि ध्यान- 
थोग्र और कर्मयोग की अभिन्नता किस प्रकार प्रमाणित की जाय, इसका प्रयोग 
वहाँ चले। भारत में ध्यानयोग का जिस प्रकार विकास हुआ है, उस प्रकार 
और कही नही हुआ है। सम्भवत सूफियों में वैसा विकास हुआ था। किन्तु, 
इस ध्यानयोग की साधना में थोडी त्रुटि रह गयी थी। श्रम और कर्म से 
विमुख होकर एकान्त में सावना की जाती थी। इसका अर्थ यह नहीं है कि 
वे सव साधक आल्सी थे। वे तो श्रम करते ही थे। उनकी जीवन-यात्रा 
अत्यन्त कठोर थी'। परन्तु, वे उत्पादक श्रम नही करते थे। ऐसा विव्वास 
किया जाता था कि ध्यानयोग के लिए कर्मत्याग आवश्यक है। अतएव 
सावक श्रम-विमुख हो गये। समाज में उत्पादक श्रम की प्रतिप्ठा कम हो 
गयी। समाज ने उन सव साधको के भरण-पोपण का भार ग्रहण कर छिया। 
अब में चाहता हूँ कि ऐसे साथको की सृष्टि हो, जो अपने भरण-पोपण का 
भार समाज पर न छोडे, स्वय उत्पादक श्रम करे। 

“इस उत्पादक श्रम को मैं ब्रह्मकर्मः कहता हैँ। साधक श्रम कर रहे 
हैँ, ऐसा वाहर से दिखाई तो पडेगा, पर उसका कोई भार साधक के मन पर 
नहीं पडेगा। हम साँस लेते है, यह देखा जाता है, किन्तु साँस लेने में हमे 
किसी तरह का कष्ट नही होता। इसी प्रकार साधक ब्रह्मकर्म' करते तो 
रहेगे, पर हृदय से वे अखड रूप से ध्यानमग्न रहेगे। जैसे साँस लेते समय 
हम यह अनुभव नहीं करते कि हम साँस छे रहे है, उसी प्रकार अविरत कर्म 
करते रहने पर भी साथक को यह अनुभव नही होगा कि वह काम कर रहा 
है । कर्म के कारण उसकी समाधि भग नही होगी । 

“समाज में ऐसे ज्ञान-अचारक सेवकों की आवश्यकता वरावर रही 
है, जो प्रब्रज्या ग्रहण करके अखड भाव से भ्रमण करते फिरे। हिन्दू सन्‍्यासियों, 
वीद्ध भिक्षुओ, जैन मुनियों एवं अन्य सावु-सतो ने भारत में इस परित्राजक- 
वर्ग को जीवित रखा है। इन परिन्नाजको की तपस्या के कारण ही हमारी 
सस्‍्कृति इतनी विविधताओ से समृद्ध हुई है, प्राणवत्ती हुई है। उसे कितने 
ही आघात सहने पडे हैं, फिर भी वह जीवित है। अनासकत वृत्ति से ग्राम- 
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ग्राम में बानग्रचार करते फिरें, ऐसे सेवको की अत्यन्त आवध्यकता है। 
इस वारे में समच्वय-आश्रम सहायता कर सकेगा। आज तक यह परित्राजक- 
वर्ग भिक्षा-वृत्ति के द्वारा जीवन-बापन करता था रहा है। जिन छोगो ने 
समाज मे भिक्षा-वृत्ति प्रचलित करायी थी, वे स्वयं उच्चकोटि के सावक थे । 
भिक्षादवृत्ति के द्वारा जीवन-यापन करने से सावक की उन्नति तो होती ही 
है। जन-सम्पर्क एवं जनता-जनार्दन के दर्शन पाने का वह एक सुन्दर उपाय 
हैं। में उस भिक्षा-वृत्ति के साथ गारीरिक श्रम के ब्रत को जोड देना चाहता 
हूँ। परिन्राजक जहाँ रहेगे, वहाँ वे कोई-न-कोई उत्पादक श्रम जवध्य करेंगे। 

“उस श्रम के द्वारा जो उत्पन्न होगा, उस पर उनका अपना अधिकार 
है--ऐसा वे नहीं सोचेंगे। उदत उत्पादन भी वे समाज को अपित करके 
जो कुछ उनके अपने जीवन-यापन के लिए जरूरी होगा, उसे वे नम्नतापूर्वक 
ग्रहण करेगे। यदि इस प्रकार भिक्षानृत्ति के साथ ब्रह्मकर्म को जोड दिया 
जाय, और ध्यानयोग तथा कर्मयोग की अभिन्नता प्रमाणित करने के छिए 
चेप्ठा की जाब, तो जीवन में एक वया जालोक जायेगा। 

“उस क्षेत्र में साथक की सावना सामूहिक सावना मे परिणत होगी । 
सावक यह जानेगे कि समाज के साथ उनका अप्ेद्य सम्बन्ध है और वे समाज- 
रूपी ।/ए77९ (072 4४7873 (जीवित सस्था) के एक अविभाज्य अगर हैँ । 
जलविन्दु का जीवन जिस प्रकार सागर के साथ समरस' होते पर ही 
सम्भव होता है, उसी प्रकार मनुप्य का जीवन भी समाज से रहकर ही 
सम्भव है। दो बवस्थाओं में भनुप्य का जीवन समाज से पृथक रह सकता 
है। पहली अवस्था है मृत्यु और दूसरी है मुक्ति। समाज से अरूग होकर 
जीवित रह सकता सम्भव नहीं है।” 


विन्ोवाजी की मोलिकता 


भूदानन्यत्ञ का मूल यावीजी की विचारवारा में है--इस वात का 
हमने एकाधिक वार उल्लेख किया है। किन्तु, विनोवाजी ने इसे जिस प्रकार ! 
देश के समक्ष उपस्थित किया है, वह मौलिक है। इसे प्रकाण में छाने का 
उनका ढग अपना है। जिस गम्भीरतम आध्यात्मिकता के दृष्टिकोण से 
भूदान-यन की विभिन्न दिशाजो का वे विचार करते हैँ, वह उनका अपना 
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है। अतएवं विनोवाजी ग्रावीजी के असमाप्त कार्य को पूरा तो कर रहे 
हैं, परन्तु उसकी प्रत्येक तह में, प्रत्मोक कण में विनोवाजी की मीलिफ छाप 
है। वे याधीजी के अनुकरण नहीं है, वे मौलिक हैं। गराबीवादी विचार 
को' वे एक नवीन आलोक में उद्भासित कर हमारे समक्ष उपस्थित कर रहे 
हैं। विनोवाजी को समझने के छिए इस वात को याद रुसना होगा । उन्होंने 
जहाँ से जो पाया है, उसे अपना बना लिया है। वह वात जब उनके मुंह से 


जि 


निकलती ह,तव लगता हे कि कोई नयी चीज प्रकट हो रही है। यद्दी विनोबाजी 
की विनिग्व्ता है। विचोवाजी ने गावीजी' के पास से कितना पाया हैं 
और दूसरों के पास से कितना पाया है--ऐसे एक प्रइन का उत्तर देते हुए 
उन्होंने सन्‌ १९४८ में जो भन्तव्य प्रकट किया था, उससे विनोवाजी की 
उक्त मीौलिकता की वात विद्येप रूप से प्रकट होतों है। उन्होंने कहा 
“गावीजी के पास से तो मैने परिषूर्ण रूप से प्राप्त किया है। किन्तु, उनके 
अतिरिक्त अन्य लोगों से भी बहुत चीजे पायी है। जिसके पास से मैने जो 
कुछ पाया हैं, उसे मैने अपना बना लिया है। अब वह सम्पूर्ण पूंजी मेरी ही 
ही गयी हें। उसमे गावीजी का दिया हुआ कितना है और दूसरो का दिया 
हुआ कितना है, इसका हिसाव मेरे पास नहीं हे। जिस विचार को मैने सुना 
है भौर जिसे उचित पाकर मैने हजम कर लिया है, वह मेरा ही हो गया है। 
वह पृथक्‌ कँसे रहेगा ? मैने केला साया और उसे हजम कर लिया एवं उससे 
निर्मित माँस मेरे शरीर से जुड गया, तव वह केला कहाँ प्राप्त होगा ? वह 
तो मेरे शरीर के रकत-मास में परिणत हो गया। इसी प्रकार जिस विचार 
को मैने ग्रहण किया है, वह तो मेरा ही हां गया है।” 


आलन्दोलन का भावी स्वरूप 

एक लक्ष्य तय करके घोषणा की गयी है कि सन्‌ १९५७ साल के अन्त तक 
अहिंसात्मक ढंग से देश की भूमि-समस्या का समावान करना होगा, अर्थात्‌ 
भूमि-वित्रण का वर्तेमान असाम्य दूर करना होगा। इस वात का पहले 
उल्लेख किया जा चुका है। जिस मूलभूत विचार-बोव के आधार पर भूमि- 
वितरण का असाम्य दूर करना होगा, वह हे भूमि पर किसी प्रकार का व्यक्ति- 
गत स्वामित्व नही रहेगा। ग्राम की भूमि का स्वामी सम्पूर्ण श्राम होगा। 
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जो व्यक्ति अपने हाथ से खेती करता चाहेगा, उसे ही भूमि मिलेगी । यह एक 
भहान्‌ कऋातिमूछक विचार है। इसे कार्यरूप मे परिणत करने का काम भी 
एक महान्‌ क्रान्ति का काम है। छोक-मानस में आमूल परिवर्तन लाने से ही 
यह क्रान्ति सम्भव होगी। सर्वे-सेवा-सध भूदान-यज्ञ-आन्दोलन का सचालन 
और व्यवस्था करता आ रहा है। विनोवाजी का खयाल है' कि किसी' सस्‍्था 
की सीमा मे रखकर क्राति छा सकता सम्भव नहीं है” इसीलिए वे चाहते 
है कि आन्दोलन का भार जन-साधारण पर डाल दिया जाय । इससे आन्दोलन 
व्यापक होगा और क्राति भी सहज-साध्य' होगी। इसके अतिरिक्त गावी- 
स्मारक-निधि से धन छेकर आन्दोलन का खचे पूरा किया जा रहा है। 
आन्दोलन को सस्था-निरपेक्ष करने के लिए यह भी जरूरी है कि केन्द्रीय सस्या 
से आधिक सहायता लेनी' बन्द की जाय। जन-साधारण द्वारा आन्दोलन 
का भार प्रहण कर लिये जाने पर घन की विशेष आवश्यकता नही रह जायगी | 
तब सम्पूर्ण समय देनेवाले कार्यकर्ताओं के लिए आथिक व्यवस्था न करे से 
काम नहीं चलेगा। सम्पत्तिदान-यज्ञ में प्राप्त धतत का एक अश इस मद में 
ख्चे किया जा सकता है। सम्पत्तिदान मे प्राप्त सम्पत्ति को जिन-जिन उद्देश्यों 
के लिए खर्च करने के नियम है, उनमे अन्यतम उद्देश्य यह है कि त्यागी गरीब 
कार्यकर्ताओं के न्यूनतम निर्वाह-व्यय के लिए सम्पत्तिदान में मिला धन खर्चे 
किया जा सकता है'। इसीलिए विनोबाजी चाहते है कि सम्पत्ति-दान-यज्ञ- 
आन्दोलन अत्यन्त व्यापक रूप से चलाया जाय.। सितम्बर १९५५ के अन्त , 
में सर्व-सेवा-सघ की प्रवन्ध-समिति के कुछ सदस्य विनोवाजी' के उडीसा के। 
कुजेन्द्री पडाव पर उनसे मिलते गये। भूदान-यज्ञ-आन्दोलन के भावी स्वरूप 
के सम्बन्ध में उनसे बातचीत के क्रम से विनोवाजी' ने उपर्युक्त मनोभाव 
व्यक्त किये। उससे आन्दोलन के भावी स्वरूप के बारे में स्पष्ट धारणा बन 
पायेगी । सर्व-सेवा-सघ ने विनोबाजी की उस विचारधारा को मान लिया 
है और आन्दोलन को वैसा ही रूप देने के लिए आवश्यक व्यवस्था कर रहा 
है। आन्दोलन के भावी स्वरूप के सम्बन्ध में विनोबाजी की उपर्युक्त बातचीत 
का साराश यह है 

“आन्दोलन को किसी ससस्‍्था की सीमा या नियम में वॉधकर कान्ति 
नही रायी जाती। सर्व-सेवा-सघ तो एक सस्था है। सस्था के माध्यम से 
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सहायता दी जाती हे, किन्तु ऋन्‍्ति छाने के लिए लोकमानस में परिदर्तत 
होना आवश्यक है। मैं चाहता हू कि सन्‌ १९५७ में ऋन्‍्ति हो, अर्थात्‌ प्राम- 
ग्राम में छोग उठ खडे हो और हम जैसा चाहते है, उस ढग से भूमि का वितरण 
ही। उस दिन को आने में जितना समय रंगे, छगे । किन्तु, अन्तिम कान्ति 
का काम एक ही दिन होना चाहिए । एक तिथि निश्चित करके उस दिन 
सारे भारत में भूमि-वितरण करना होगा! वैसा छोकमानस तैयार करने 
के लिए जो कुछ करना आवश्यक हो, वह किया जाय। हम लोगो की पद- 
यात्रा भी चलेगी, कुछ रचनात्मक काम भी होगे और राजनीतिक दलों की 
सहानुभूति भी प्राप्त की जायगी। यह सव तो होगा ही । किन्तु, अतिम 
लक्ष्य प्राप्त होगा जनशवित के द्वारा। 


“हम छोग गावी-निधि आदि से अभी जो पैसा ले रहे है, उसे लेना बन्द 
करके कह देना होगा कि इस क्रान्ति के काम को सम्पूर्ण भारत की जनता ही 
पूरा करेगी। हम छोग इस काम के लिए किसीसे पैसा नही लेगे। देण के 
केवल वीस-पक्चीस स्थानों में कार्यालय रसने होगें। वहाँ दानपत्र थादि जमा 
रहेंगे । इस काम के लिए जो एकाव लाख रुपये की भावरबकता होगी, वह 
तो गावी-निधि से लेकर पूरी की जायगी, पर आन्दोलन का भार जनता पर 
छोड देना होगा। यह वात ठीक है कि पैसे की व्यवस्था न रहने से पूरा समय 
देतेवाले कार्यकर्ता ( 070!९४॥06 07४८४ ) नही मिलेगे। इसके लिए 
केन्द्रीय व्यवस्था! वन्‍्द करके सम्पत्तिदात के छिए जोरदार चेप्टा करनी होगी 
और सम्पत्तिदान से आथिक सहायता लेकर कार्यकर्ताओं की व्यवस्था करनी 
डोगी। इस' प्रकार सारी व्यवस्था जन-शक्ति के माध्यम से होगी। इसे 
स्वीकार करके एक दिन निश्चित करना होगा और राम-नाम लेकर ऊपर से 
आशिक सहायता लेना बन्द कर देना होगा। लोग कहते हैं कि यह काम 
केवल आप लोगो का नही है, हम छोगो का भी है। तब हम निरर्त्क क्यो 
यह अहकार रखे कि केवल हम ही यह काम कर रहे है। यदि हम सस्था के 
साध्यम से काम करना बन्द कर दे, तो काम को सफर बनाने का भार 
प्रत्यक्ष रूप से जनता पर था जायगा। हाँ, रचनात्मक कार्यों की बाव 
अछग हे और मे चाहता हूँ कि कोरापुट जिले में रचनात्मक काम चलते रहे । 
इसके अतिरिक्त जो सव जमीन मिली है, उसके अधिकाय का वितरण करके 
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हे 


लोगो के समक्ष वितरण-प्रणाली का एक नमूना रखना होगा। वाकी काम 
जनता को ही करने होगे । वितरण के सम्बन्ध में हमारे जो नियम है, उन्हें 
वबढे-बडे अक्षरों में छपाकर प्रत्येक ग्राम में टेंगवा देना होगा। तब उन 
नियमों के अनुसार कोई भी व्यक्ति वितरण-कार्य कर सकेगा। इस प्रकार 
आन्दोलन को तत्रमुक्त अवस्था में छे जाने के लिए जो कुछ जआवद्यक हो, वह 
आप छोग करें।” 
उपसंहार 
प्रेम की शक्ति झान्तिपूर्वक और अदृश्य रूप से काम करती रहती है ।' 
फिर एक दिन किसी शुभ अवसर पर वह विराट आकार मे प्रकट होती है । 
तव छोग उसे देखकर स्तम्भित हो जाते हैं। महात्मा गावी ने भारत-भूमि 
में सामुदायिक प्रेम का वीज वोया था। वह वीज अकुरित होने के लिए मिट्टी 
के नीजे अदश्य रूप से क्रियाशील था और एक दिन छोक-चक्षु के बतराल 
में अकुरित हुआ था। आज एक बौर साधु के ज्ञीतक जल-सिंचन से वह 
तदण वक्ष के रूप में द्रतगति से वढ रहा है। छोग इसकी वृद्धि की गति और 
प्रकृति को देखकर आइचर्य कर रहे हुं। यह काम महात्मा गावी के कार्यक्रम 
में झआामिल था। इस सम्बन्ध मे विनोवाजी ने कहा हैं ॥ “आज जिस काम 
को मैने आपके समक्ष उपस्थित किया है, उसे आपने अपने हृदय से मान लिया 
है और मैंने देखा है कि उसे समझाने में मुझे कुछ विश्येप कप्ट नहीं उठाना ; 
पडा। इसका अर्थ क्या है? महापुदप की शक्ति जब उसके शरीर में बँबी 
रहती है, तब वह सीमावद्ध रहती है, किन्तु जब वे गरीर त्याग देते हैँ, तव 
 गव्ति अधिक तेज के साथ काम करने लरूगती हैं। यदि हम छोगो के 
मन की भूमिका ठीक तरह से गठित हो, तो हम हृदब से यह अनुभव करेगे 
कि गावीजी विराजमान है--वे तिरोहित नहीं हो गये है । आज उन्हीकी 
इविति बहत-से लोगो को प्रेरणा दे रही है। परमेश्वर अपना काम अनेक 
प्रकार से पूरा करा छेते है। समुद्र मे जनेक लहरे उठती है। परमेश्वरल्पी 
समद्र में सत्परुपरूपी लहरें उठती है । और, यदि हम उन लहरों का स्पश करते 
तो हमें उनसे प्रेरणा और नवजीवन प्राप्त होता है। आाज जो कार्यक्रम 
मैने देश के समक्ष रखा है, वह गरावीजी का ही आदर्ग कार्यक्रम हे। आप 
प_ में यह विश्वास रहना चाहिए कि हमे एक आशीर्वाद प्राप्त ४ 


हल *ौऔ+ +++०>०>०ल> स्‍अऑषनलनननललण अ>न्‍अऑविजञलत 


उपसहार २७९ 


अभी यह काम ईश्वर की प्रेरणा और सकेत से हो रहा है। अन्यथा, 

किसी व्यक्ति-विगेप या कुछ व्यवितयों के सचालन में इतना सम्भव नहीं 
होता। इस बान्दोरून की आजात्तीत प्रगति देखकर विस्मय होता हैं। इसका 
कारण क्या है? कारण यह है कि भूवान-यज्ञ कोई सावारण आन्दोलन 
नही है। भूमि लेकर इसका बारम्भ भले ही है, किन्तु इसका मूल गम्भीरतम 
अदेण में है। यह एक धर्म-आन्दोलन है। यह युग की माँग है। यह युग- 
चर्म है। धर्म-प्रवाह का आरम्भ होता है अत्यन्त सकीर्ण आकार मे । क्रमण 
उसका विस्तार होता है और अन्त में वह सम्पूर्ण भू-माग को प्लावित कर 
द्वेता है। वह आरम्भ में वृक्ष के क्षुद्रतम वीज के आकार में प्रकट होता है 
किन्तु क्रण बढकर विशाल वृक्ष में परिणत हो जाता है। इस सम्बन्ध में 
विनोबाजी कहते है. सावारणत वट वृक्ष के साथ धर्म की तुलना की जाती 
है। जो धर्म चेतनामय गौर जीवन्त होता है, वह बट वृक्ष की तरह वदता है। 
उससे जो गाखाएँ फूटती है, कालान्तर में वे जड के रूप में परिणत हो जाती 
है और नये-तये वृक्ष पैदा हो जाते है। धर्म-विचार के क्षेत्र मे भी ऐसा हो 
होता हे। वट वृक्ष का वीज बहुत छोटा होता है, इसीलिए उसके साथ धर्म 
की उपमा दी जाती है। आम का पेड बडा तो होता है, पर उसकी गृठली 
छोटी नहीं होती। वरगद का बीज बहुत छोटा होता है और इस छोटे वीज 
में ही सारी शक्ति निहित रहती है। इसी प्रकार भूदान-यज के नाम से जी 
आन्दोलन आरम्भ हुआ है, उसका वीज भी इतना छोटा था कि जिन्होंने उसे 
योया था, वे भी यह नहीं सोच सके थे कि वह इतना व्यापक रूप धारण करेगा 
और उसकी घाखाओं से भी नये-नये वृक्षों का जन्म होगा।” इसमें नवीन 
समाज-रचना का बीज निहित है। सिर्फ यही नही, विग्व की आज जो सबसे 
आवश्यक समस्या है, उसके समावान का वीज भी इसमें निहित है। यदि 
भारत इस आन्दोलन को पूर्णत सफल कर सकेगा, तो केवल सर्वोव्य-समाज 
की स्थापना में ही उसकी परिणति नही होगी, वल्कि उससे विरव गान्ति का 
मार्ग देख सकेगा । वह सम्पूर्ण बिग्व को अभय मन्र देने में सक्षम होगा। 
महाकवि शेक्सपियर की वाणी में कहा जाय, “7]7८76 $ 2 ६06 

70 6 2र्िश्था/8 0 #787.--मनुप्य के जीवन में उन्नति का एक 
शुभ क्षण जाता है, जैसा व्यक्तिगत जीवन मे, तैसा ही जाति ओर देन के 
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जीवन में भी। यदि हम उस शुभ क्षण को पहचान ले और अनन्य रूप से 
कार्यरत होकर उसका सद्व्यवहार कर सके, तो अविलम्ब ही और अवायास 
ही देश अभीप्ट प्राप्त करेगा। हमारे देश और जाति के लिए वह शुभ क्षण 
उपस्थित है। 
इस ग्रम्भीर प्रसग में गीता का अतिम इलोक स्मरण हो आता है * 
“यत्र योगेस्वर; कछृष्णो यत्र पार्थों घनुर्घरः । 
तन्न श्रीविजयों भूतिश्र॑वा नोतिमंतिर्नम ॥ 
“जहाँ योगेश्वर कृष्ण है, जहाँ धनुर्धारी पार्थ है, वही श्री है, विजय 
है, वैभव है और अविचल नीति है--यह मेरा मत है।” 
महात्मा गावी ने इसकी व्याख्या इस प्रकार की है यहाँ श्रीकृष्ण 
को 'योगेश्वरा विशेषण दिया गया है। अतएवं उसका अर्थ है, अनुभवसिद्ध 
शुद्ध ब्ञान। धनुर्घारी पार्थ' के द्वारा अनुभवसिद्ध ज्ञान की अनुसारिणी 
क्रिया सूचित की गयी है।” जहाँ अनुभवसिद्ध ज्ञान और तदनुसारिणी क्रिया--- 
इन ढोनो का सयोग होगा, वही श्री, विजय, वैभव, सब मिलेगे । 
आज भारत में पूर्ण विकसित आत्मन्नान और तदनुसारिणी क्रिया-- 
इन दोनों की आवब्यकता है। यदि इन दोनो को हम एक साथ प्राप्त कर 
सके, तो हमे श्री, विजय, वैभव, सव कुछ प्राप्त होगा । भगवान्‌ हमें वह 
गक्ति प्रदान करे। 


भर भूदान-साहित्य 


ऋान्ति का अगला कदम )) 
१ निवीय ऋरान्ति ॥| 
|) (अन्य लेखक ) 
सर्वंदिय का दत्तिहास और चास्त्र 9) 
है ॥) जीवनदान )) 
2 श्रमदान ]) 
[0 भृदान-आरोहण ॥) 
0 वावन-प्रसग ॥) 
सत्य ॥) 
॥) मस्त विनोवा की आलन्दब्यात्रा. १॥) 
। / सुन्दरपुर की पाठशाला ॥ 
/  विनोवा के साथ १) 
5 कान्ति की राह पर १] 
2) कान्ति की ओर १] 
5) पावन-अकाण (नाठक) 9) 
2 क्रान्ति की पुकार ड) 
5) पूर्व-बुनियादी ॥) 
सर्म गोसेवा फी विचारधारा ) 
३ भमि-क्रान्ति की महानदी ॥))) 
॥!) भूदान-दीपिका _) 
॥) गाँव का गोकुठ ) 
[2 सर्वोदिय भजनावलि ]) 
सेवाग्राम-आश्रम [परिचय] |) 
ट] सर्वोदिय पदन्यात्रा ?) 
] गावी एज राजनैतिक अध्ययन ॥॥ 
सामाजिक क्रान्ति और भूदाव ॥7) 
ग्रामशाला ग्रामजान ”) 
आठवों स्वंदिय-सम्मेल्त श् 
2). गूदानन्यञ्ञ क्या और क्यों ? १] 
र्ट) छात्रों के बीच ) 
बरती के गीत 5) 
नक्षत्रों की छाया में प्रेंस में 
)).. भूदान-गयोत्री प्रेंस में 
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